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இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ நாமத்தில்‌ அன்பின்‌ வாழ்த்துக்கள்‌ 





ஏறக்குறைய 7 ஆண்டுகளாக பல இடங்களிலிருந்து சேகரித்த சுமார்‌ 200 ஆண்ருகளுக்கு 
முன்பு வரை அச்சழக்கப்பட்ட ஆரோக்கிய உபதேசங்கள்‌ அடங்கிய கிறிஸ்தவ ஆவிக்குரிய 
புத்தகங்களை, பல மணி நேரம்‌ கொடுத்து, பல இலட்சங்கள்‌ செலவு செய்து மின்‌ நூல்களாக 
(E-Books) இலவசமாக (மத்தேயு 10:8) உங்கள்‌ கரங்களில்‌ கொருப்பதற்கு, அற்பரும்‌ நீசருமான 
எங்களை பயன்படுத்தி உன்னத தேவனுக்கே சகல கனமும்‌ மகிமையும்‌ துதியும்‌ உரித்தாவதாக. 
இதைம்‌ போன்ற இன்னும்‌ ஆயிரக்கணக்கான புத்தகங்களை தரவிறக்கம்‌ (1901௭11088) செய்ய 
எங்களுடைய இணையதளத்தை சொருக்கவும்‌,/பார்க்கவும்‌: உ1௦௯.14107400/08.11 

95 சதவீத புத்தகங்கள்‌ அச்சில்‌ ஒல்லாதவைகளும்‌, காப்புரிமை முழந்தவைகளுமே. 
மீதமுள்ள புத்தகங்கள்‌, நல்ல உபதேசங்களை கொண்ழருப்பதால்‌, முழந்தவரை ஆசிரியரின்‌ 
உரிமையோரு மின்‌-நூலாக, இலவசமாக வெளியிருகிறோம்‌. ஒருவேளை உங்களுடைய புத்தகம்‌ 
இப்பழ இலவசமாக மின்‌-நூல்‌ (E-Book) வழவில்‌ வரக்கூடாது என்று நினைத்தீர்களானால்‌, தயவு 
செய்து எங்களை மன்னித்துக்கொள்ளுங்கள்‌. எங்களுடைய Wஎர்‌4றற எண்ணிற்கோ, மின்‌ 
அஞ்சலிலா (ர!) எங்களுக்கு தெரியப்புத்துங்கள்‌. உடனழயாக எங்களுடைய இணைய- 
தளத்திலிருந்து எருத்துவிருகிறோம்‌. 
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Wishing you in the mighty name of Jesus Christ 


We had collected several thousands of old Tamil Spiritual Books which are 
rich in Sound Doctrines across various places of India for 7 years. Some of them 
are more than 200 years old books. We have spent millions of hours and money 
in scanning them and coverting them to E-Books. The work is still in progress. 
These E-books are published completely free of cost (Matt 10:8) forever. We give 
all the praise and glory to God for giving this wonderful opportunity to server 
Him. You can download thousands of similar Tamil Christian E-books from our 
website www.WordOfGod.in completely free of cost at any time. 

95% of these E-Books are not being printed now and their copyrights are 
already expired. The remaining books are sent as E-Books mostly with the 
permission from the Authors. If you feel that your books should not be published 
as E-Book freely, kindly execuse and forgive us. Please let us know the book 
details by WhatsApp or Email we will remove them from our website. 
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சத்திய வசனம்‌? த 
ஒலிபரப்புனரின்‌ உத்தரவ ்‌ 
வெளியிடப்படுறெது, 


ஓ வேதாகமத்திற்கு இரும்பு தல்‌ 6 
முதல்‌ பதிப்பு பிரதிகள்‌ 198 


முன்னுரை 


“வேதாகமத்திற்குத்‌ திரும்புதல்‌? என்ற எமது சரிவ 
தேச நிறுவனத்தின்‌ அடிப்படைக்‌ கொள்கை, வேத வசனஙி 
களை எல்லா மக்களுக்கும்‌ எளிய நடையில்‌ எடுத்துக்‌ கூற. 
வேண்டுமென்பதே. இதனால்‌ தான்‌, எமது வானொலி நிகழ்ச்‌ 
சிகளில்‌ மூன்று நாட்களைத்‌ தனியே வேத பாடத்திற்கென்று 
தொடர்ச்சியாக ஒதுக்கி வைத்துள்ளோம்‌, 


1975-ம்‌ ஆண்டு முதன்‌ முதலில்‌ வேத பாடத்தொடரி 
நிகழ்ச்சியை நாம்‌ ஆரம்பித்த போது, எமது வாலொலிப்‌ 
பிரசங்கியாரான போதகர்‌ தியோடர்‌ வில்லியம்ஸ்‌ அவர்கள்‌ 
அருமையானதொரு புத்தகத்தைத்‌ தெரிவு செய்தார்‌. அது. 
தான்‌ மத்தேயு எழுதின சுவிசேஷம்‌. தொடர்ந்து 81 
வாரங்களாக இவர்‌ கொடுத்து வந்த இந்த வேத பாடங்கள்‌ 
நேயர்களின்‌ மத்தியில்‌ பெரும்‌ உற்சாகத்தை ஏற்படுதி 
இலக பல்லாயிரக்கண்க்கானோர்‌ ஆசீர்வாதம்‌ அடைந்‌ 
தனர்‌. 

ஒரு நேயர்‌ இவ்வாறு எழுதியுள்ளார்‌... 


“வானொலியில்‌ பிரதி திங்கள்‌, செவ்வாய்‌, புதன்‌ 
கிழமைகளில்‌ வரும்‌ நிகழ்ச்சிகளைக்‌ கூடுமானவரை அடிக்கடி 
கேட்டு வருகிறேன்‌. அவைகள்‌ ஆசர்வா தமாகவும்‌, வரப்‌ 
பிரசாதம்‌ நிறைந்தவைகளாயுமிருக்கின்‌ றன, மதிப்பிற்‌ 
குரிய போதகர்‌ வேதாகம புத்தகத்தின்‌ பழைய புதிய 
ஏற்பாடுகளை நன்றாக ஆராய்ச்சி செய்து, அர்த்த 
புஷ்டியான வியாக்கியானம்‌ தருவது மனத்திற்குச்‌ 
சாந்தியும்‌, சந்தோஷமும்‌, ஊக்கமும்‌ கொடுக்கின்றனவாக 
இருக்றெது.” 

பல தடைகளின்‌ பின்னர்‌ கரீத்தருடைய பெரிதான 
கிருபையினாலே இதன்‌ மூன்றாம்‌ பகுதியை வெளியிட்டுள்‌ 
ளோம்‌, முதல்‌ பாகம்‌_2வது பதிப்பும்‌, இரண்டாவது 
பாகமும்‌ விரைவில்‌ வெளியிடப்படும்‌, 


திருமதி ஐ. மெடோஸ்‌ 













I} ர 
பொருளடக்கம்‌ 


“கந்‌ 


ராஜ்யத்தின்‌ மார்க்கமும்‌ மற்ற மார்க்‌ 
ராஜ்யத்தை ஏற்றுக்‌ கொள்வது 2 
கடவுளுடைய ராஜ்யம்‌ பரவுகிறது 
தெய்வ ராஜ்யமும்‌ மனித முராட்டாட்‌ 
ராஜாவும்‌ போலி மார்க்கமும்‌ ்‌ 
ராஜ்யத்தின்‌ அறைகூவல்‌ 
ராஜ்யமும்‌ மனித உறவுகளும்‌ 
ராஜ்யத்தை இழந்தவன்‌ 
ராஜாவின்‌ வருகை 
வருகையின்‌ முக்கியத்துவம்‌ 1 
வருகையின்‌ தன்மை 

நியாயத்‌ தீர்ப்பு 


ராஜ்யத்தின்‌ மார்க்கமும்‌ 
மற்ற மார்க்கங்களும்‌ 
(மத்தேயு 12, 22, 23) 


பரிசேய மார்க்கம்‌ 


மார்க்க வைராக்கியம்‌ உள்ளவர்களோடு ராஜா பழகு 
வதையும்‌ அவர்களோடு அவர்‌ உரையாடுவதையும்‌ மத்தேயு 
எழுதிய நற்செய்தி நூலில்‌ 12, 16, 22, 88 ஆலய 
அதிகாரங்களில்‌ பார்க்கிறோம்‌. இந்த நான்கு அதிகாரஙி 
களிலும்‌, ராஜா மார்க்க வைராக்கியமுள்ள மக்களைச்‌ சந்திக்‌ 
கிறார்‌. அவர்களிலே இருசாரார்‌ அடிக்கடி குறிப்பிடப்படு 
கிறார்கள்‌. ஒரு சாரார்‌ பரிசேயர்‌, வேதபாரகர்‌ என 
அழைக்கப்படுகிறார்கள்‌. இன்னுமொரு சாரார்‌ சதுசேயர்‌ 
என அழைக்கப்படுகிறார்கள்‌, நற்செய்தி நூல்களை நன்றாய்‌ 
ஊன்றிப்‌ படிப்போமானால்‌, இந்த இரண்டு கூட்டத்தாரை 
யும்‌ நாம்‌ அடிக்கடி சந்திக்கலாம்‌, சதுசேயர்‌ என்று 
சொல்லப்படுகின்ற கூட்டத்திலே ஆசாரியர்களும்‌ பிரதான. 
ஆசாரியர்களும்‌ இருந்தனர்‌, இவர்களுக்குள்ளே உள்ள 
வித்தியாசம்‌ என்ன? பரிசேயர்கள்‌ சன்மார்க்க வாழ்த்‌ 
நாடி. தங்களுடைய வாழ்க்கையிலே எந்த மாசும்‌, குற்றமும்‌ 
இருக்கக்கூடாதென்று கவனமாய்‌ வாழ்ந்தவர்கள்‌. சது 
சேயரோ சன்மார்க்கத்தைக்‌ குறித்து அக்கறையற்றவர்‌ 
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களாய்‌ வாழ்ந்தவர்கள்‌. அவர்களுடைய ஆர்வமெல்லாம்‌ 
அரசியலிலே இருந்தது. பரிசேயரின்‌ ஆர்வமோ மார்க்க 
பக்தியிலே இருந்தது. பரிசேயர்‌ மக்களோடு பழகினார்கள்‌. 
சதுசேயர்‌ மக்களை ஒதுக்கி வைத்து வாழ்ந்தார்கள்‌. எந்த 
யூதனும்‌ சாதாரணமாய்‌ பரிசேயனாகிவிடலாம்‌, ஆனால்‌ 
சதுசேயனாய்‌ ஒரு யூதன்‌ மாற வேண்டுமானால்‌ உயர்ந்த 
குடும்பத்திலே பிறக்க வேண்டும்‌. பரிசேயர்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ 
உண்டென்றும்‌, தேவதூதர்கள்‌ இருக்கிறார்கள்‌ என்றும்‌, 
மேசியா வருவார்‌ என்றும்‌ நம்பினார்கள்‌. சதுசேயருக்கோ 
இந்த நம்பிக்கையெல்லாம்‌ கிடையாது. \ 


இயேசு கிறிஸ்து இவர்களைக்‌ குறித்து “பரிசேயர்‌ என்னும்‌ 
புளித்தமாவைக்‌ குறித்தும்‌ சதுசேயர்‌ என்னும்‌ புளித்த 
மாவைக்‌ குறித்தும்‌ எச்சரிக்கையாயிருங்கள்‌? என்று தம்மு 
டைய சீடர்களுக்கு எச்சரிப்புக்‌ கொடுக்கிறார்‌. மார்க்க பக்தி 
யுள்ளவர்கள்‌ தாம்‌, ஆனால்‌ அவர்களைக்‌ குறித்தும்‌ கடவுள்‌ 
எச்சரிக்கிறார்‌. எச்சரிக்கப்படும்படியான மார்க்க பக்தி ஒன்று 
உண்டு. அது ராஜ்யத்திற்கும்‌ ராஜாவுக்கும்‌ பொருந்தாத 
மார்க்க பக்தியாகும்‌. அந்த மார்க்கத்தைச்‌ சற்று கவனிப்‌ 
போம்‌, பரிசேய மார்க்கம்‌ என்பது என்ன என்று முதலில்‌ 
பார்ப்போம்‌, அதைப்‌ புளித்தமா என்று இயேசு அழைக்‌ 
கிறார்‌, அந்தப்‌ புளித்த மாவுக்கு எச்சரிக்கையாயிருங்கள்‌ 
என்று தம்‌ சீடர்களை எச்சரிக்கிறார்‌. நம்முடைய வாழ்க்கை 
ரி லும்‌ பரிசேய மார்க்கத்தின்‌ புளித்தமா இருக்கிறதா என்று 
நாம்‌ ஆராய்ந்து பார்க்க வேண்டும்‌, 


முதலாவது, இந்தப்‌ பரிசேய மார்க்கம்‌ போலியான 
மார்க்கம்‌, ஜீவனற்ற மார்க்கம்‌. பரிசேயர்கள்‌ வைராக்கிய 
முள்ளவர்கள்‌, மார்க்கவெறி கொண்டவர்கள்‌, அவர்கள்‌ 
தங்களுடைய மார்க்கத்தையும்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ 
போதனைகளையும்‌ மக்கள்‌ அறிந்து கொள்ளவேண்டுமென்று 
போதகர்களாகவும்‌ ஆசிரியர்களாகவும்‌ பணியாற்றினார்கள்‌.. 
அவர்களுக்கு நியாயப்‌ பிரமாணத்தைப்‌ பற்றியும்‌ மார்க்கத்‌ 
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தைப்‌ பற்றியும்‌ மார்க்க நீதியைப்பற்றியும்‌ அதிக வைராக்‌ 
கியம்‌ இருந்தது. உண்மையில்‌ அவர்களுடைய மார்க்கத்‌ 
திலே ஜீவன்‌ கிடையாது, மற்றவர்களைத்‌ தங்கள்‌ மார்க்‌ 
கத்தில்‌ சேர்க்கவேண்டுமென்கின்‌ ற ஆர்வம்‌ இருந்தது; அதே 
சமயத்திலே அவர்களுடைய மார்க்கம்‌ போலியான மார்க்க 
மாய்‌ இருந்தது, இந்த மார்க்கத்திலே தெய்வம்‌ இல்லாத 
சன்மார்க்க வழி மாத்திரம்‌ இருந்ததால்‌ தான்‌ அது 
போலியான மார்க்கமாய்‌ அமைந்துவிட்டது. சன்மார்க்க 
வழி நல்லதுதான்‌. உண்மையான மார்க்கத்திலே தெய்வ 
ராஜ்யத்தின்‌ வழியிலே சன்மார்க்கத்திற்கு நிச்சயமாய்‌ இடம்‌ 
உண்டு நாம்‌ நல்லவர்களாய்‌ வாழவேண்டும்‌, நியாயப்‌ பிர 
மாணத்தை நிறைவேற்ற வேண்டும்‌ என்று ஆண்டவராகிய 
இயேசு கூறியிருக்கிறார்‌. அதே சமயத்திலே தெய்வம்‌ 
இல்லாத ஒரு சன்மார்க்கமும்‌ உண்டு. சன்மார்க்கமாய்‌ 
வாழவேண்டுமென்கின்ற ஆர்வம்‌ இருக்கிறதேயொழிய 
கடவுளைப்‌ பிரியப்படுத்‌ தவேண்டும்‌ என்கிற ஆர்வம்‌ 
கிடையாது. இதைத்தான்‌ பரிசேய மார்க்கத்திலே நாம்‌ 
பார்க்கிறோம்‌. பரிசேயர்கள்‌ தங்களை மற்றவர்களோடு 
ஒப்பிட்டுப்‌ பார்த்துத்‌ தாங்கள்‌ நல்லவர்கள்‌ என்று 
தங்களைத்‌ தாங்களே தேற்றிக்‌ கொண்டார்கள்‌. ஆனால்‌ 
தங்களுடைய தேவையை அவர்கள்‌ ஒருபோதும்‌ உணர்ந்தது 
கிடையாது. 


இரண்டாவதாக, அவர்களுடைய சன்மார்க்கம்‌ சுயநல 
மான சன்மார்க்கமாய்‌ இருந்தது. தாங்கள்‌ சன்மார்க்க வாழ்வு 
வாழ்வதினாலே மக்கள்‌ தங்களைக்‌ கனப்படுத்த வேண்டும்‌, 
தங்களைத்‌ தெருக்களிலும்‌ சந்தை வெளிகளிலும்‌ கண்டால்‌ 
தங்களுக்கு வணக்கம்‌ செலுத்த வேண்டும்‌ என்றெல்லாம்‌ 
எதிர்பார்த் தார்கள்‌. நம்முடைய சன்மார்க்கத்தை மற்றவர்‌ 
கள்‌ கைதட்‌ டிப்‌ பாராட்டவேண்டும்‌ என்று நாம்‌ எதிர்பார்ப்‌ 
போமேயானால்‌, பரிசேய மார்க்கத்திற்கும்‌ நம்‌ மார்க்கத்திற்‌ 
கும்‌ வித்தியாசமில்லை. மனிதரின்‌ பாராட்டையும்‌ நன்மதிப்‌ 
பையும்‌ மட்டும்‌ விரும்பினபடியினாலே அவர்கள்‌ வெளிப்‌ 
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பிரகாரமான சுத்தத்தை அதிகமாகப்‌ பிரமாதப்படுத்தினார்‌ 
களேயொழிய உள்ளான சுத்தத்தை விரும்பவில்லை- 
ஆகையினாலே இயேசுவானவர்‌ “மாயக்காரராதிய 
வேதபாரகரே! பரிசேயரே! உங்களுக்கு ஐயோ, நீங்கள்‌ 
ஒற்தலாமிலும்‌, வெந்தயத்திலும்‌,. சீரகத்திலும்‌ தசமபாகம்‌ 
செலுத்தி, நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ கற்பித்திருக்றெ விசேஷித்‌ 
தவைகளாகிய நீதியையும்‌ இரக்கத்தையும்‌ விசுவாசத்தை 
யும்‌ விட்டுவிட்டீர்கள்‌,......குருடரான வழிகாட்டிகளே, 
கொசுகில்லாதபடி வடிகட்டி, ஒட்டகத்தை விழுங்குகிறவர்‌ 
களாயிருக்கிறீர்கள்‌?” என்று அவர்களைப்‌ பார்த்துக்‌ 
கூறினார்‌ (மத்தேயு 23-24), வெளிப்பிரகாரமான 
சுத்தத்தையும்‌ ஆசாரத்தையும்‌ மிகைப்படுத்தி, முக்கிய 
மான காரியங்களையெல்லாம்‌ மறந்து விட்டார்கள்‌; அன்பை 
யும்‌ இரக்கத்தையும்‌ நீதியையும்‌ ஒதுக்கிவிட்டார்கள்‌. 
அவர்களுடைய சன்மார்க்கம்‌ தெய்வம்‌ இல்லாத சன்மார்க்க 
மாகவும்‌ சுயநலமான சன்மார்க்கமாகவும்‌ மாறிவிட்டது, 


மூன்றாவதாக, அது செத்த சன்மார்க்கமாக இருந்தது. 
தெய்வத்திற்கும்‌ மனிதனுக்கும்‌ ஏற்பட்ட உறவினாலே 
உண்டான சன்மார்க்கம்‌, கிறிஸ்தவ வாழ்வின்‌ சன்மார்க்கம்‌, 
தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ சன்மார்க்கம்‌, தெய்வத்தை: ஒதுக்கி 
வைத்து, தெய்வத்தோடு உறவுகொள்ளாதபடி, தன்னுடைய 
நலனுக்காகவும்‌ பெருமைக்காகவும்‌ தன்‌ சுயநீதியை நிலை 
நிறுத்த ஏற்படும்‌ சன்மார்க்கம்‌ செத்த சன்மார்க்கமாக. 
இருக்கிறது. அது புண்ணியம்‌ சம்பாதிப்பதற்காகவுள்ள சன்‌ 
மார்க்கம்‌, இந்தச்‌ சன்மார்க்கத்திற்கு நியாயப்பிரமாணத்‌ 
தின்‌ எழுத்தைக்‌ குறித்த அக்கறை உண்டேயொழிய 
நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ ஆவியைக்‌ குறித்த அக்கறை 
கிடையாது. இந்தச்‌ சன்மார்க்கத்தில்‌ அன்புக்கு இட 
மில்லை. மனிதர்களோடுள்ள உறவுக்கும்‌ தெய்வத்‌ 
தோடுள்ள உறவுக்கும்‌ இடமில்லை. ஆகையினாலே 
தான்‌ இயேசு கிறிஸ்து சூம்பினகையுள்ள மனிதனைச்‌ 
சுகப்படுத்தின பொழுது அதை ஓய்வு நாளிலே 
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செய்துவிட்டார்‌ என்று அவரைக்‌ குற்றப்படுத்தினார்கள்‌,. 
அவர்‌ அவர்களைப்‌ பார்த்து “ஆட்டைப்‌ பார்க்கிலும்‌ மனித 
னைவன்‌ எவ்வளவோ  விசேஷித்திருக்கிறான்‌?” (மத்தேயு 
13:13) என்று கூறினார்‌, மனித வாழ்வின்‌ முக்கியத்தை 
அவர்கள்‌ உணரவில்லை. அது மனித வாழ்வுக்கு மதிப்புக்‌ 
கொடுக்காத சன்மார்க்கம்‌, நம்முடைய சன்மார்க்க வாழ்வு 
ஒருவேளை தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ வாழ்வுக்குள்ளே நுழை 
யாதபடி நம்மைத்‌ தடுத்துவிடக்கூடும்‌, இயேசுவால்‌ ஒப்புக்‌ 
கொள்ளப்படாத மார்க்கபக்தி நாம்‌ தெய்வ ராஜ்யத்‌ 
இற்குள்‌ செல்லாதபடி நம்மைத்‌ தடுத்துவிடக்கூடும்‌. 
பரிசேய மார்க்கத்துக்கு எச்சரிக்கையாயிருப்போமாக, 


சதுசேய மார்க்கம்‌ 


சதுசேயர்களைப்‌ பற்றி நற்செய்தி நூல்களில்‌ 
அதிகமாக எழுதப்படவில்லை, நற்செய்தி நூல்களிலே 
ஒன்பது முறை மட்டும்‌ சதுசேயர்‌ என்கிற பெயர்‌ வரு 
றது. ஏழு முறை மத்தேயுவிலும்‌, ஒருமுறை மாற்குவிலும்‌, 
ஒரு முறை லூக்காவிலும்‌ வருகிறது, யோவான்‌ எழுதின 
நற்செய்தி நூலிலே சதுசேயர்‌ என்கற வார்த்தையை 
நாம்‌ பார்ப்பதில்லை. இயேசு கிறிஸ்துவுக்கும்‌ பரிசேயருக்‌ 
கும்‌ இடையேதான்‌ அடிக்கடி வாக்குவாதம்‌ ஏற்பட்டதே 
யொழிய சதுசேயருக்கும்‌ அவருக்கும்‌ இடையே வாக்கு 
வாதம்‌ ஏற்பட்டதாக நாம்‌ நற்செய்தி நூல்களில்‌ அதிக 
மாகப்‌ பார்ப்பதில்லை. ஏனென்றால்‌, சதுசேயர்கள்‌ இயேசுவை 
உதாசீனம்‌ செய்தார்கள்‌. லாசருவை அவர்‌ உயிரோடு 
எழுப்பிவிட்ட பிறகு அவருடைய பெயரும்‌ புகழும்‌ அதிக 
மாய்ப்‌ பரவ ஆரம்பித்தது, அநேக மக்கள்‌ அவருக்குப்‌ பின்‌ 
செல்ல ஆரம்பித்தார்கள்‌. அப்பொழுதுதான்‌ சதுசேயரீ 
ஏதோபுரட்ச இயக்கம்‌ எழும்புகின்றது, அரசியல்வாழ்க்கை 
யிலே தங்களுடைய பதவிக்குஆபத்து ஏற்பட்டுவிடும்‌ என்று 
இயேசுவைக்‌ கவனிக்க ஆரம்பித்தார்கள்‌. சதுசேயர்‌ 
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நியாயப்பிரமாணங்களையும்‌ கடவுளின்‌ சட்டங்களையும்‌ 
மாற்றிக்‌ கொண்டார்கள்‌, எப்படியாவது அரசியல்‌ 
பதவியில்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்பதுதான்‌ அவர்களுடைய 
முக்கிய நோக்கம்‌. ஒரு சமயம்‌ இயேசு அவர்களை 
நோக்கி “வேதவாக்பயெங்களை நீங்கள்‌ அறியாமல்‌ இருக்‌ 
கிறீர்கள்‌?” என்று கூறினார்‌, எத்தனையோ முறை நாமும்‌ 
வேதத்தைக்‌ கற்று அறிகிறோம்‌, வேத வசனங்களைக்‌ 
கேட்கிறோம்‌; : ஆனால்‌ வேத வசனம்‌ நம்முடைய 
வாழ்க்கையை நடத்துவதற்கு இடம்‌ கொடுப்பதில்லை- 
அதனால்‌ தான்‌ தெய்வ வல்லமை நம்மில்‌ காணப்படுவதில்லை. 
தெய்வ வசனத்திற்கு இடம்‌ கொடுப்போமானால்‌ கிரயம்‌ 
கொடுக்கவேண்டும்‌. சில காரியங்களை விட்டுவிடவேண்டும்‌. 
கடவுளின்‌ திட்டத்தை ஏற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌. நாம்‌ 
விரும்பினபடி நடக்கமுடியாது. இதை அறிந்துகொண்டு 
இரயத்தைச்‌ செலுத்த ஒப்புக்‌ கொள்ளாமல்‌ பின்‌ வாங்கி 
விடுகிறோம்‌. ஆகையால்தான்‌ கடவுளின்‌ வல்லமையை 
இழந்துவிடுகிறோம்‌. 


சதுசேய மார்க்கம்‌ சுயத்தை மையமாகக்‌ கொண்ட 
மார்க்கம்‌. சுயசித்தம்‌ அந்த மார்க்கத்தின்‌ நடுவிலே அமைந்‌ 
இருக்கிறது. மனிதனையும்‌ மனிதனின்‌ சித்தத்தையும்‌ 
மையமாகக்‌ கொண்டு அமைந்த மார்க்கம்‌ அது, அநேக 
ருடைய மார்க்கம்‌ இப்படித்தான்‌ இருக்கிறது. நமக்கு வேலை 
கொடுக்கவும்‌, வியாதியை நீக்கவும்‌, வாழ்க்கையில்‌ ஏற்படும்‌ 
இன்னல்களையெல்லாம்‌ நீக்கவும்‌ கடவுள்‌ வேண்டும்‌ 
இப்படி நம்மைத்‌ தாங்கி சுமக்காவிட்டால்‌ அந்தக்‌ கடவுள்‌ 
தேவையில்லை என்று கூறி விடுகிறோம்‌. நாம்‌ விரும்பினபடி 
அவர்‌ செய்யாவிட்டால்‌ அவர்‌ என்ன கடவுள்‌ என்று குறை 
கூறிவிடுகிறோம்‌. இது சுயநலமான மார்க்கம்‌. இதுதான்‌ 
சதுசேயரின்‌ மார்க்கம்‌, இதை இயேசு சுவாமி சதுசேயரின்‌ 
புளித்தமா என்று கூறுகிறார்‌. தேவாலயத்திலே வியாபாரம்‌ 
நடத்தினார்கள்‌. காசு மாற்றுவதும்‌ ஆடு மாடுகளை 
விற்பதும்‌ அவர்களுடைய லாபத்துக்காக நடந்தன. இயேசு 
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அந்த வியாபாரிகளையும்‌ காசு மாற்றுகிறவர்களையும்‌ 
விரட்டினார்‌. அதனால்‌ சதுசேயருக்கும்‌ பிரதான ஆசாரியர்‌ 
களுக்கும்‌ அவர்மேல்‌ அதிக கோபமும்‌ வெறுப்பும்‌ 
ஏற்பட்டது. நம்முடைய வாழ்க்கையிலும்‌ கிரயம்‌ 
இல்லாத மார்க்கத்திலே நாம்‌ ஈடுபட்டு மனச்சாட்‌ 
இயை மழுக்கிக்‌ கொண்டு செல்றும்போது இயேசு கிறிஸ்து 
குறுக்கடுகறார்‌. நம்முடைய வாழ்க்கையின்‌ ஆழங்களை 
ஆராய்ந்து பார்க்கிறார்‌. நாம்‌ போலியான மதிப்புள்ள 
வர்களாக இருக்கிறோம்‌ என்று எடுத்துக்‌ காட்டுகிறார்‌. 
அந்தக்‌ காரணத்தால்‌ சதுசேயர்கள்‌ இயேசுவைக்‌ கொலை 
செய்யத்‌ இர்மானித்து விட்டார்கள்‌. மார்க்க பக்தியுள்ள 
வர்கள்தாம்‌, ஆனாலும்‌ உலக வரலாற்றிலே எண்ணிப்‌ 
பார்க்கக்கூடாத ஒரு பெரிய குற்றத்தைச்‌ செய்ய 
சம்மதித்து விட்டார்கள்‌. இயேசுவை நடு மையத்தில்‌ 
வைக்காத மார்க்க பக்தி இயேசுவைச்‌ சிலுவையில்‌ 
அறையக்கூடத்‌ தயங்காது. 
ராஜ்யத்தின்‌ மார்க்கம்‌ 

இயேசுவைச்‌ இலுவைக்கு ஒப்புக்கொடுத்தவர்கள்‌ 
மார்க்க பக்தியுள்ளவர்கள்‌ தாம்‌. பரிசேய மார்க்கமும்‌, 
சதுசேய மார்க்கமும்‌ ஒன்றாய்ச்‌ சேர்ந்து உலக இரட்சகரை 
சிலுவைக்கு நேராய்க்‌ கொண்டு சென்றன. என்ன ஆச்சரிய 
மான காரியம்‌! மார்க்கத்தின்‌ பெயரால்‌ ஒரு பெரிய கொலை 
யைச்‌ செய்வதற்கும்‌ அவர்கள்‌ தயங்கவில்லை, நம்முடைய 
மார்க்க பக்தியும்‌ இயேசுவை நடுமையத்தில்‌ வைக்கவில்லை 
யானால்‌ இவ்விதமாகத்தான்‌ ஒரு பெரும்‌ குற்றத்திற்கு 
நேராக நம்மை நடத்‌ தக்‌கூடும்‌. இயேசுவை விலக்கி வைத்து 
வாழ்வதே பெரும்‌ குற்றம்‌. சதுசேயரும்‌ பரிசேயரும்‌ செய்த 
தவறு அதுதான்‌. அவர்கள்‌ எவ்வளவு பெரிய சிலாக்கியம்‌ 
பெற்றவர்கள்‌! ராஜாவை நேரடியாகக்‌ காணவும்‌ அவரு 
டைய வார்த்தைகளைக்‌ கேட்கவும்‌ அவருக்குத்‌ தங்களை முழு 
வதுமாய்‌ ஒப்புக்கொடுத்து அவர்‌ மூலமாய்‌ வரக்கூடிய 
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இரட்சிப்பைப்‌ பெற்றுக்கொள்ளவும்‌ எவ்வளவோ வாய்ப்பு 
கள்‌ அவர்களுக்கு இருந்தன. ஆனால்‌ அவர்கள்‌ அவற்றைத்‌ 
தள்ளிவிட்டுத்‌ தங்களுடைய மார்க்கத்தையே பற்றிக்‌ 
கொண்டார்கள்‌, இவர்களின்‌ மார்க்கத்தைக்‌ குறித்து எச்ச 
சிக்கப்பட்ட நாம்‌ சரியான மார்க்கம்‌ என்ன என்று கண்டு 
கொள்ளவேண்டும்‌. 


தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ மார்க்கம்‌ ஒன்று உண்டு, முத 
லாவது, தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ மார்க்கம்‌ சுய வெறுப்பின்‌ 
மார்க்கம்‌. பரிசேயர்‌ தங்களுடைய சுயநீதியை நிலைநாட்ட 
பிரயாசப்பட்டார்கள்‌. அவர்களுடைய சன்மார்க்கம்‌ 
சுயத்தை அடிப்படையாகக்கொண்ட சன்மார்க்கமாய்‌ 
இருந்தது. ஆதலால்தான்‌ அந்தச்‌ . சன்மார்க்கம்‌ கெட்டுப்‌ 
போகக்கூடிய ஒரு சூழ்நிலைக்குள்ளே வந்துவிட்டது. எந்தச்‌ 
சன்மார்க்கமும்‌ தெய்வத்தை நடுமையாகக்‌ கொள்ளவில்லை 
யானால்‌ அது கெட்டுப்போகத்தான்‌ செய்யும்‌, சன்மார்க்‌ 
கத்தின்‌ பெயராலே மற்றவர்களைக்‌ குறை கூறவும்‌, நியாயம்‌ 
தீர்க்கவும்‌, கொலை செய்யவும்கூட நாம்‌ உட்படுவோம்‌, 
சதுசேயரின்‌ மார்க்கம்‌ சுயநலத்திற்காக உண்டாக்கப்பட்ட 
மார்க்கம்‌. ஆனால்‌ தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ மார்க்கம்‌ சுயத்தை 
முழுவதுமாக வெறுக்கும்‌ ஒரு மார்க்கமாகும்‌. “ஒருவன்‌ 
என்னைப்‌ பின்பற்றி வர விரும்பினால்‌ தன்‌ சிலுவையை எடுத்‌ 
துக்கொண்டு தன்னைத்தானே வெறுத்து என்பின்னே வரக்‌ 
கடவன்‌?” என்று ஆண்டவர்‌ கூறுகிறார்‌. நம்மை முழுவது 
மாய்‌ வெறுக்கவேண்டும்‌ என்றால்‌ நம்மில்‌ உள்ள பாவத்தை 
மட்டும்‌ வெறுக்கவேண்டும்‌ என்பது அல்ல, நம்முடை 
சுயநீதியையும்‌, நம்முடைய சொந்த மார்க்கத்தையும்‌ 
வெறுக்க வேண்டும்‌. இன்றைக்கு தெய்வ ராஜ்யத்திற்‌ 
குள்ளே நுழையாதபடி அநேகரைத்‌ தடுத்து நிறுத்தியிருப்‌ 
பது அவர்களுடைய சுயநீதியாகும்‌. ஒரு கூட்டம்‌ முடிந்த 
பின்பு ஒரு சகோதரியோடு பேசிக்கொண்டிருந்தேன்‌..-ஐயா, 
என்னுடைய கணவன்‌ நிச்சயமாய்‌ மனந்திரும்பவேண்டும்‌. 
அவருக்காக நீங்கள்‌ ஜெபிக்கவேண்டும்‌. அவரோடு பேச 
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வேண்டும்‌. அவர்‌ குடிக்கிறார்‌, சூதாடுதிறார்‌. அவர்‌ நிச்சயமாய்‌ 
மனந்திரும்ப வேண்டும்‌?” என்று கூறினாள்‌ அந்த அம்மாள்‌ஃ 
அவளைப்‌ பார்த்து, “அம்மா, நீங்கள்‌ 'மனந்திரும்பியிருக்கிறீர்‌ 
களா? இயேசு கிறிஸ்துவை ஏற்றுக்கொண்டிருக்கிறீர்களா?”” 
என்று கேட்டேன்‌. “நான்‌ எதற்கு ஐயா மனந்திரும்ப 
வேண்டும்‌? சிறுவயதிலிருந்தே எனது பெற்றோர்‌ 
என்னைக்‌ கடவுள்‌ பக்தியில்‌ வளர்த்திருக்கிறார்கள்‌. நான்‌: 
ஓய்வு நாள்‌ பள்ளிக்குச்‌ சென்றிருக்கிறேன்‌, ஆலயத்திற்குச்‌ 
சென்று இருக்கிறேன்‌, ஒரு நல்ல திறிஸ்தவளாக வாழ்ந்திருக்‌ 
கிறேன்‌. ஆகையினாலே எதில்‌ இருந்து நான்‌ மனந்திரும்ப 
வேண்டும்‌ என்று எனக்குத்‌ தெரியவில்லை. தவரானதொன்‌- 
றையும்‌ நான்‌ செய்யவில்லையே?” என்று அந்தச்‌ சகோதரி: 
சொன்னாள்‌. நான்‌ அவளைப்‌ பார்த்து, “அம்மா 
என்றைக்காவது சிலுவையின்‌ அடிவாரத்திலே நின்று 
சிலுவையை நோக்கிப்‌ பார்த்து, “ஆண்டவரே, எனக்காக 
நீர்‌ மரித்தீர்‌, உம்மிலே முழு நம்பிக்கையையும்‌ வைத்து: 
நீர்‌ எனக்காகச்‌ சம்பாதித்த இரட்சிப்பை நான்‌ ஏற்றுக்‌. 
கொள்ளுகிறேன்‌? என்று கூறியிருக்கிறீர்களா??” என்று 
கேட்டேன்‌. “இல்லை?” என்று சொன்னாள்‌, “அப்படி. 
யானால்‌ உங்களுடைய சொந்த மார்க்க பக்தியையும்‌ 
உங்களுடைய சொந்த நீதியையும்‌ நற்குணத்தையும்‌ தான்‌ 
நம்பியிருக்கிறீர்கள்‌. நீங்கள்‌ உங்களுடைய சுயநீதியில்‌ 
இருந்தும்‌ சொந்த மார்க்கப்‌ பக்தியில்‌ இருந்தும்‌ மனந்திரும்ப 
வேண்டும்‌?” என்று கூறினேன்‌. சுயவெறுப்பு என்று 
கூறும்பொழுது பாவமான சுயத்தை வெறுப்பது ஓட்டும்‌ 
நீதியுள்ள சுயம்கூட வெறுக்கப்படவேண்டும்‌. 


இரண்டாவதாக, தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ மார்க்கம்‌. 
சுயஒப்புக்கொடுத்தலின்‌ மார்க்கம்‌, சதுசேயரின்‌ மார்க்கத்‌ 
தில்‌ நடுமையமாய்‌ இருந்தது அவர்களுடைய சொந்தத்‌. 
திட்டம்‌. ஆகையால்தான்‌ தெய்வ வல்லமையை அவர்கள்‌: 
அறியவில்லை, நம்முடைய வாழ்க்சையிலே வல்லமையும்‌, 
வெற்றியும்‌, கனியும்‌ வேண்டுமானால்‌ நம்மை முழுவதுமாய்க்‌ 
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கிறிஸ்துவுக்கு _ஒப்புக்கொடுக்க வேண்டும்‌, “சுயம்‌ ஒங்கா- 
சனத்தில்‌ இருக்குமானால்‌, கிறிஸ்து சிலுவையில்‌ இருப்பார்‌; 
கிறிஸ்து சிங்காசனத்தில்‌ இருக்கவேண்டுமானால்‌, சுயம்‌ 
சிலுவையில்‌ இருக்கவேண்டும்‌?” என்று ஒரு பக்தர்‌ கூறினார்‌... 
நாம்‌ சுயத்தைச்‌ சிலுவையில்‌ நிறுத்துவோம்‌. இயேசு: 
கிறிஸ்துவைச்‌ சிங்காசனத்தில்‌ அமர்த்துவோம்‌, அப்‌ 
பொழுது தான்‌ வல்லமையுள்ளவர்களாய்‌ வாழ முடியும்‌. 
சுயத்தை நடுமையத்தில்‌ நிறுத்தி நம்முடைய புண்ணியத்தை 
நிலைநாட்டவேண்டும்‌ என்று எண்ணுவோமானால்‌ தெய்வ 
ராஜ்யத்திற்கும்‌ நமக்கும்‌ வெகு தூரம்‌ என்றுதான்‌ 
கூறவேண்டும்‌: 

மூன்றாவதாக, தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ மார்க்கம்‌ ஜீவனின்‌: 
மார்க்கம்‌, இயேசு இதா அவர்களுக்கு ஜீவன்‌ உண்டாகவும்‌. 
அந்த ஜீவன்‌ பரிபூரணப்படவுமே வந்தேன்‌?” என்று: 
கூறினார்‌. வெறுமையான ஆசாரங்களையும்‌ நியாயப்பிர' 
மாணத்தையும்‌ சொந்த நீதியையும்‌ சார்ந்த மார்க்கம்‌ 
அல்ல இது. நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ எழுத்துக்களைப்‌ பின்‌- 
பற்றுவதில்‌ மட்டும்‌ அமைந்த ஒரு மார்க்கமும்‌ அல்ல: 
தெய்வத்தின்‌ ஜீவன்‌ நம்‌ உள்ளத்தில்‌ இருப்பதால்‌, நாம்‌ 
அவரைப்‌ பின்பற்றும்படியான மார்க்கம்‌ இது. பரிசேயரும்‌. 
சதுசேயரும்‌ இதை அறியவில்லை. ஆகையால்‌ அவர்கள்‌ 
தெய்வ ராஜ்யத்தை ஏற்றுக்கொள்ளவேண்டும்‌ என்று 
அவர்‌ கூறினார்‌. அவர்களோ அதைப்‌ புரிந்துகொள்ளவில்லை. 

நான்காவதாக, தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ மார்க்கம்‌ அன்பின்‌ 
மார்க்கம்‌ என்று பார்க்கிறோம்‌, தெய்வத்தோடுள்ள 
உறவு மனிதரோடு உள்ள. உறவு, இரண்டையும்‌ சார்ந்த. 
மார்க்கம்‌, கடவுளிடத்தில்‌ முழு மனதோடும்‌ முழு இருதயத்‌ 
தோடும்‌ முழு பலத்தோடும்‌ அன்புகூர்ந்து அயலானிடத்‌ 
இலும்‌ அதிகமாகவே அன்புகூரும்படியான மார்க்கம்‌. மனித: 
வாழ்வுக்கு மதிப்புக்கொடுத்து அடுத்தவனைத்‌ தன்னைப்‌: 
போல்‌ பாவிக்கும்‌ மார்க்கம்‌, இந்த மார்க்கம்‌ பரிசேயரிடத்‌. 
திலும்‌ சதுசேயரிடத்திலும்‌ இல்லை. ஆனால்‌ இதுதான்‌ தெய்வ 
ராஜ்யத்தின்‌ மார்க்கம்‌- 


ராஜ்யத்தை ஏற்றுக்கொள்வது 
(மத்தேயு 13:3--23) 


அடைப்பட்ட உள்ளம்‌ 


தெய்வ ராஜ்யத்தைக்‌ குறித்து அநேக சத்தியங்களை 
மத்தேயு தம்முடைய நற்செய்தி நூலிலே எழுதியிருக்கிறார்‌. 
மத்தேயு 18-ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ ராஜ்யத்தைப்‌ பற்றிய 
உவமைகளைப்‌ பார்க்கிறோம்‌. இயேசு கிறிஸ்து அன்றாடக 
வாழ்க்கைக்குரிய சம்பவங்களைக்‌ கொண்ட சிறு கதைகளின்‌ 
மூலமாய்‌ ஆவிக்குரிய ௪சத்தியங்களைச்‌ சா தாரண மக்களுக்குப்‌ 
போதித்தார்‌. அவ்விதமாக அவர்‌ கூறிய கதைகள்‌ 
உவமைகள்‌ என்று அழைக்கப்படுகின்‌ றன. இந்த உவமை 
களிலே ஏழு உவமைகளை ஒன்றாய்த்‌ திரட்டி 13-ம்‌ அதிகாரத்‌ 
திலே மத்தேயு நமக்குத்‌ தருகிறார்‌. இந்த உவமைகளின்‌ 
மூலமாய்‌ தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ விவரம்‌ நமக்கு அளிக்கப்‌ 
படுகிறது. 


உவமைகளைக்‌ குறித்துச்‌ சில காரியங்களை இயேசு 
கிறிஸ்து இந்த அதிகாரத்தில்‌ கூறுறொர்‌: “உள்ளவன்‌ எவனோ 
அவனுக்குக்‌ கொடுக்கப்படும்‌, பரிபூரணமும்‌ அடைவான்‌. 
இல்லாதவன்‌ எவனோ அவனிடத்தில்‌ உள்ளதும்‌ எடுத்துக்‌ 
கொள்ளப்படும்‌. அவர்கள்‌ கண்டும்‌ காணாதவர்களாயும்‌, 
கட்டும்‌ கேளாதவர்களாயும்‌, உணர்ந்துகொள்ளாதவர்‌ 
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களாயும்‌ இருக்கிறபடியினால்‌, நான்‌ உவமைகளாக அவர்‌ 
களோடு பேசுகிறேன்‌?” என்று கூறுகிறார்‌. இந்த வசனங்களை: 
நாம்‌ வாசிக்கும்போது வேண்டும்‌ என்றே மக்கள்‌ அறியக்‌ 
கூடாது, காணக்கூடாது என்று உவமைகளின்‌ மூலமாய்‌: 
நான்‌ பேசுகிறேன்‌ என்று சொன்னாரோ என்று நமக்குச்‌ 
சந்தேகம்‌ ஏற்படலாம்‌. மத்தேயு 18-ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ 
உள்ள இவ்வசனங்களைக்‌ கவனிப்பேரம்‌, ஏசாயாவின்‌" 
தீர்க்கதரிசனத்தில்‌ இருந்து ஒரு வசனத்தை எடுத்துக்கூறி 
அந்தத்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌ இங்கு நிறைவேறுகிறது என்று: 
ஆண்டவர்‌ அறிவிக்கிறார்‌. “இந்த ஜனங்கள்‌ கண்களினால்‌: 
காணாமலும்‌, காதுகளினால்‌ கேளாமலும்‌, இருதயத்தினால்‌ 
உணர்ந்து மனந்திரும்பாமலும்‌, நான்‌ அவர்களை ஆரோக்கிய 
மாக்காமலும்‌ இருக்கும்படியாக, அவர்கள்‌ இருதயம்‌ 
கொழுத்திருக்கிறது; காதால்‌ மந்தமாய்க்‌ கேட்டு, தங்கள்‌ 
கண்களை மூடிக்கொண்டார்கள்‌? என்று மத்தேயு 79:75-ல்‌- 
ஆண்டவர்‌ அந்தத்‌ தீர்க்கதரிசனத்தை அறிவிக்கிறார்‌. ஏன்‌ 
உவமைகளை அவர்‌ உபயோகிக்கிறோர்‌? மற்றவர்கள்‌ அறியக்‌ 
கூடாது அல்லது சத்தியத்தைக்‌ காணக்கூடாது, என்ப தனால்‌: 
அல்ல, உவமைகளைக்‌ கேட்கிறவர்கள்‌ உண்மையாகவே 
சத்தியத்தின்மேல்‌ வாஞ்சை உள்ளவர்களாய்‌ இருப்பார்‌ 
களானால்‌ அந்த உவமைகளின்‌ கருத்துக்களை ஆழமாய்‌: 
அறிந்துகொள்வதற்கு முயல்வார்கள்‌. அப்படிச்‌ சத்தியத்தை 
விரும்புகிறவர்கள்‌ மட்டுமே சத்தியத்தைக்‌ கண்டுகொள்ள: 
முடியும்‌, மேல்வாரியாகக்‌ சேட்டு விட்டுவிடுகிறவர்கள்‌ 
சத்தியத்தைக்‌ கண்டுகொள்ள முடியாது, இதுதான்‌ 
அவருடைய கூற்றின்‌ பொருள்‌. 


கடவுளின்‌ ராஜ்யத்தைக்‌ குறித்த அநேக போதனைகள்‌ 
இந்த உவமைகளிலே காணப்படுகின்றன. முதலாவது 
உவமை விதைக்கிறவனின்‌ உவமை என்று சாதாரணமாய்‌ 
நாம்‌ அழைக்கிற உவமை, மத்தேயு 18:8--23இல்‌ இந்த உவ 
மையையும்‌ . இதன்‌ வியாக்கியானத்தையும்‌ நாம்‌ பார்க்‌ 
இடரும்‌. ராஜ்யத்தை எப்படி ஏற்றுக்கொள்வது என்பதை 


இ எரி. * 
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இந்த உவமை நமக்கு விளக்கிக்‌ காட்டுகிறது. தெய்வ ராஜ்‌ 
யம்‌ ஒரு மனிதன்‌ தன்‌ வாழ்க்கையிலே ஏற்றுக்கொள்ள 
வேண்டிய ராஜ்யமாகும்‌. தெய்வ ராஜ்யம்‌ என்றால்‌ கட 
வுளின்‌ ஆளுகை அல்லது அவருடைய சத்தம்‌ செய்யப்படும்‌ 
இடம்‌ என்பதுதான்‌ பொருள்‌. கடவுளின்‌ ஆளுகையையும்‌ 
அவருடைய இத்தத்தையும்‌ ஒரு மனிதன்‌ தன்னுடைய 
வாழ்க்கையிலே ஏற்றுக்கொள்ளும்போது அவன்‌ தெய்வ 
ராஜ்யத்துக்குள்‌ நுழைகிறான்‌ என்று அர்த்தம்‌, தெய்வ 
ராஜ்யத்தை ஏற்றுக்கொள்வது என்றால்‌ அவருடைய 
ஆளுகையையும்‌ அவருடைய இித்தத்தையும்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்வது- 


இந்த உவமையிலே நிலத்தைக்‌ குறித்து ஆண்டவர்‌ 
கூறுகிறார்‌. நிலம்‌ மனித உள்ளம்‌ ஆகும்‌. நான்கு வகை 
யான நிலங்களைக்‌ குறித்து அவர்‌ போதிக்கிறார்‌. நான்கு 
வகையான நிலங்களும்‌ நான்கு வகையான மனித 
உள்ளங்களை எடுத்துக்‌ காட்டுகின்றன. விதை என்பது 
தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ செய்தியாகும்‌. தெய்வ ராஜ்யத்‌ 
தின்‌ செய்தியை மனிதன்‌ கேட்கும்போது அதைத்‌ தன்‌ 
உள்ளத்தில்‌ ஏற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌. அப்படி ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளும்போது அவருடைய ஆளுகையையும்‌ சித்தத்தை 
யும்‌ அவன்‌ ஏற்றுக்கொள்கிறான்‌. அப்பொழுதுதான்‌ கனி 
கிடைக்கும்‌. 

முதலாவது விவரிக்கப்படும்‌ உள்ளம்‌ அடை 
பட்ட உள்ளம்‌, நான்காவது வசனத்திலே, “அவன்‌ 
விதைக்கையில்‌ சல விதை வழியருகே விழுந்தது; பறவைகள்‌ 
வந்து அதைப்‌ பட்சித்துப்‌ போட்டது” என்று கூறுகிறார்‌. 
வழியருகே விழுந்த விதை முளைக்காமல்‌ போய்‌ விட்டது. 
19-ம்‌ வசனத்தில்‌ உள்ள வியாக்கியானத்தில்‌ இயேசு, 
“ஓருவன்‌ ராஜ்யத்தின்‌ வசனத்தைக்‌ கேட்டும்‌ உணரா 
இருக்கும்போது, பொல்லாங்கன்‌ வந்து, அவன்‌ இருதயத்தில்‌ 
விதைக்கப்பட்டதைப்‌ பறித்துக்கொள்கிறான்‌. அவனே 
வழியருகே விதைக்கப்பட்டவன்‌”?” என்று கூறுஒருர்‌. 
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வழியருகே உள்ள நிலம்‌ விதையை ஏற்றுக்கொள்ளாத 
நிலம்‌, விதைக்கு முழுவதுமாய்த்‌ தன்னை அடைத்துக்‌ 
கொண்ட நிலம்‌. ஆகையினால்‌ தான்‌ அந்த விதை மேலே 
கிடக்க, பறவைகள்‌ வந்து அதைப்‌ பட்டித்துப்‌ போடு 
கின்றன. இது அடைபட்ட உள்ளத்தின்‌ நிலை, வழியருகே 
உள்ள நிலம்‌, மக்களும்‌, வண்டிகளும்‌, மற்ற போக்கு 
வரத்தும்‌ அதிகமாகச்‌ செல்‌ லுவதினாலே கடினப்பட்டுவிடு 
கிறது. அந்த நிலத்திலே யார்‌ செல்லலாம்‌, யார்‌ செல்லக்‌ 
கூடாது என்று எந்த விதமான தடையும்‌ 
கிடையாது. எல்லோரும்‌ செல்லக்கூடிய போக்கு 
வரத்துக்குரிய நிலமாக அது இருக்கிறது. ஆகையினாலே 
அது கடினப்பட்டு விட்டது. இவ்விதமாய்க்‌ கடினப்பட்ட 
உள்ளங்கள்‌ உள்ளன. தங்கள்‌ உள்ளத்திலே எந்த எண்ணங்‌ 
களுக்கும்‌ ஆசைகளுக்கும்‌ இடம்‌ கொடுக்கலாம்‌, எதற்கும்‌ 
இடம்‌ கொடுக்கலாம்‌ என்று கட்டுபாடற்ற கடினப்பட்ட 
இருதயங்களும்‌ உள்ளன, இப்படி இருதயம்‌ கடினப்பட்டு 
விட்டதினாலே அந்த இருதயத்திலே தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ 
செய்திக்கு இடம்‌ இல்லாமல்‌ போய்விடுகிறது, பலவித 
மான எண்ணங்களும்‌ கருத்துக்களும்‌ பலருடைய 
ஆலோசனைகளும்‌ நம்மைப்‌ பாதிக்கும்போது நம்‌ இருதயம்‌ 
கடினப்பட்டு விடுகிறது. ஒரு வாலிபன்‌ தன்னுடைய இளம்‌ 
வயதிலே நல்ல ஆவிக்குரிய போதனைகளை எல்லாம்‌ கேட்‌ 
டிருக்கிறான்‌. பெற்றோர்‌ அவனை நல்வழியிலே நடத்தியிருக்‌ 
கிறார்கள்‌, அவனுடைய . இருதயம்‌ மிருதுவாகவும்‌ இளகின 
தாகவும்‌ ஆண்டவருடைய வசனத்திற்குத்‌ இறந்ததாகவும்‌ 
இருந்தது. : ஆனால்‌ தன்‌ உள்ளத்தைக்‌ காத்துக்கொள்ள 
அவன்‌ தவறிவிட்டான்‌. பலவிதமான எண்ணங்களுக்கும்‌, 
போக்குகளுக்கும்‌, பல நண்பர்களின்‌ ஆலோசனைகளுக்கும்‌ 
இடம்‌ கொடுத்துவிட்டான்‌. ஆகையினாலே பெருமையும்‌, 
பாவத்தின்மேல்‌ உள்ள ஆசையும்‌ அவனைப்பற்றிப்‌ பிடித்துக்‌ 
கொண்டது, அவன்‌ இருதயம்‌ கடினப்பட்டு விட்டது, 
இப்படிக்‌ கடினப்பட்ட இருதயத்திலே தெய்வ வசனம்‌ 
எந்தவிதமான பலனையும்‌ கொடுக்க முடியாது; ஆகையினால்‌ 
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தான்‌ அதை அடைபட்ட உள்ளம்‌ என்று கூறுகிறோம்‌. நம்‌ 
உள்ளத்தைக்‌ காத்துக்கொள்ள வேண்டியது நம்‌ பொறுப்பு, 
“உன்‌ இருதயத்தை எல்லாக்‌ கவனத்தோடும்‌ காத்துக்‌ 
கொள்‌. ஜீவ ஊற்று அதில்‌ இருந்து புறப்படுகிறது”? என்று 
நீதிமொழிகளின்‌ நூலிலே பார்க்கிறோம்‌. தெய்வ ராஜ்‌ 
யத்தை நாம்‌ ஏற்றுக்கொள்ள வேண்டுமானால்‌, அவருடைய 
வசனம்‌ நம்மில்‌ கரியை செய்ய வேண்டுமானால்‌ நம்முடைய 
உள்ளம்‌ எல்லா எண்ணங்களுக்கும்‌ ல்‌ புகலிட. 
மாக இருக்கக்‌ கூடாது. 


ஆழமில்லா உள்ளம்‌ 


மத்தேயு 18-ம்‌ அதிகாரம்‌ நான்காம்‌ வசனத்தில்‌: 
அடைப்பட்ட உள்ளத்தைப்‌ பற்றிப்‌ பார்த்தோம்‌. இப்‌: 
பொழுது இன்னொரு உள்ளத்தைப்‌ பற்றிப்‌ பார்ப்போம்‌, அது 
தான்‌ ஆழமில்லாத உள்ளம்‌. மத்தேயு 13;6ல்‌ “வெயில்‌ ஏறின 
போது தீய்ந்துபோய்‌ வேரில்லாமையால்‌ அந்த விதை. 
உலர்ந்துபோயிற்று?” என்று ஆண்டவர்‌ கூறுகிறார்‌. அது: 
எப்படிப்பட்ட நிலமென்று 5-ம்‌ வசனத்திலே பார்க்கிறோம்‌. 
அதிக மண்ணில்லாத, கற்பாறையான நிலம்‌, அந்தக்‌. 
கற்பாறையான நிலத்திலே விதை விழுந்தபொழுது மண்‌ 
ஆழமாய்‌ இராதபடியினாலே அது சீக்கிரமாய்‌ முளைத்தது. 
ஆனால்‌ வெயில்‌ ஏறினபோதோ காய்ந்து போயிற்று என்று: 
கூறுகிறார்‌. அதுதான்‌ ஆழமில்லா நிலம்‌. மேலே மண்‌ 
இருக்கிறது. ஆனால்‌ அதிகமான ஆழம்‌ இல்லை, ஆகையினால்‌: 
அந்த விதை விழுந்தவுடனே முளைத்தும்‌ வளர முடியவில்லை... 
, சல மனிதருடைய உள்ளம்‌ இப்படித்தான்‌ இருக்கிறது. 
இதற்குரிய வியாக்கயொன த்தை ஆண்டவர்‌ 20, 21ம்‌ வசனப்‌: 
களிலே “கற்பாறை இடத்தில்‌ விதைக்கப்பட்டவன்‌ 
வசனத்தைக்‌ கேட்டு உடனே சந்தோஷத்தோடு ஏற்றுக்‌ 
கொள்கிறவன்‌”? என்று கூறுகிறார்‌, ஆழமில்லாத உள்ள 
முள்ள மனிதன்‌ வானொலியின்‌ மூலமாகவோ அல்லது ஒரு. 
பிரசங்தியாரின்‌ மூலமாகவோ கடவுளுடைய செய்தியைக்‌. 
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கேட்கும்பொழுது உடனே அதை மூழ்ச்சியோரு ஏற்றுக்‌ 
கொள்கிறான்‌. பார்க்கும்பொழுது எவ்வளவு பக்தியுள்ளவன்‌, 
எவ்வளவு இளூன இருதயமுள்ளவன்‌, 8க்கிரமாய்க்‌ கீழ்ப்‌ 
படிகிறான்‌ என்று நாம்‌ எண்ணிக்கொள்கிறோம்‌. ஆனால்‌ 
மண்‌ மேலே மட்டும்‌ காணப்படுகிறது, ஆழம்‌ கிடையாது. 
ஆழத்தில்‌ கற்பாறைதான்‌ இருக்கிறது, தனக்குள்ளே 
வேரில்லாதவனாய்க்‌ கொஞ்ச காலம்‌ மாத்திரம்‌ நிலைத்திருக்‌ 
கிறான்‌, வசனத்தின்‌ நிமித்தம்‌ உபத்திரவமும்‌ துன்பமும்‌ 
உண்டானவுடனே இடறலடைவான்‌ என்று ஆண்டவர்‌ 
அவனைக்‌ குறித்துக்‌ கூறுதிறார்‌, 


உணர்ச்சிகளிலே மட்டும்‌ வசன த்தை ஏற்றுக்கொண்டு 
ஆழமான கீழ்ப்படிதலுக்கு ஒப்புக்கொடுக்காத நிலையில்‌: 
உள்ள அநேகரை இன்றைக்கு நாம்‌ காண்கிறோம்‌. கிறிஸ்தவ 
பக்தியின்‌ நிமித்தமாக வரக்கூடிய நன்மைகள்‌ எல்லாம்‌ 
வேண்டும்‌, இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ மூலமாய்‌ வரக்கூடிய 
மஒழ்ச்சியும்‌ சமாதானமும்‌ வேண்டும்‌ என்று விரும்பு 
கிறார்கள்‌, ஆனால்‌ இயேசு இறிஸ்துவின்‌ நாமத்தினால்‌ 
உபத்திரவமும்‌ சிலுவை சுமக்கவேண்டிய சந்தர்ப்பமும்‌ 
ஏற்பட்டால்‌ அதைத்‌ தவிர்க்க முயலுகிறார்கள்‌. அநேக 
வாலிப மக்கள்‌ நடுவில்‌ இவ்விதமான மனப்பான்மையைக்‌ 
காண்கிறோம்‌. இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ பெயராலே பாட்டுகள்‌ 
பாடுகிறார்கள்‌, உற்சாகமாக ஐக்கியக்‌ கூட்டங்களிலே. 
பங்கு பெறுகிறார்கள்‌. ஆனால்‌ கல்லூரியிலோ வேலை 
பார்க்கும்‌ இடத்திலோ இயேசுவின்‌ நிமித்தம்‌ நிந்தை. 
ஏற்படும்பொழுது ஆண்டவரை எளிதிலே மறுதலித்து 
விடுகிறார்கள்‌. இதுதான்‌ ஆழமில்லாத உள்ளம்‌. இந்த 
உள்ளம்‌ ஆழமில்லாமல்‌ இருப்பதற்குக்‌ காரணம்‌ நிரயத்தை: 
எண்ணிப்‌ பார்க்காமல்‌ இருப்பதாலேயே. வாலிபன்‌ 
ஒருவன்‌ ஒரு கூட்டத்திலே இயேசு கிறிஸ்துவைப்‌ பற்றிக்‌ 
கேள்விப்பட்டு அவருக்குத்‌ தன்‌ இருதயத்தை ஒப்புக்‌ 
கொடுக்கும்படியாக முன்‌ வந்தான்‌, அவன்‌ ஆலோசகரைப்‌ 
பார்த்து “ஐயா, நான்‌ இப்பேர்ப்பட்ட பெரிய தீர்மானத்‌ 
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தைச்‌ செய்வதற்கு முன்பு ஒன்று கேட்கவிரும்புகிறேன்‌. 
இதிலே என்ன கிரயம்‌ அடங்கியிருக்கிறது? என்னிடத்திலே 
என்ன எதிர்பார்க்கப்படுகிறது? என்று நான்‌ அறிய 
வேண்டும்‌, அதை அறிந்துகொண்டுதான்‌ இந்தத்‌ தர்‌ 
மானத்தைச்‌ செய்யவேண்டும்‌?” என்று சொன்னான்‌. 
அவனுடைய கீழ்ப்படிதல்‌ மிகவும்‌ அருமையா தீழ்ப்‌ 
படிதல்‌; கரயத்தை எண்ணிப்பார்க்காது எளிதிலே 
உணர்ச்சிவசப்பட்டு எதையும்‌ அவன்‌ செய்யத்‌ துணிய 
வில்லை. இப்படி உணர்ச்சிவசப்பட்டு சீக்கிரமாய்‌ ராஜ்‌ 
யத்தை ஏற்றுக்கொண்டு பிறகு அதை மறுதலிப்பது 
ஆழமில்லாத உள்ளமாகும்‌. 


அழுக்கு நிறைந்த உள்ளம்‌ 


இந்த உள்ளத்தை மத்தேயு 13:7 இல்‌ பார்க்கிறோம்‌. 
“தில விதை முள்ளுள்ள இடங்களில்‌ விழுந்தது. முள்‌ 
வளர்ந்து அதை நெருக்கிப்போட்டது?? என்று ஆண்டவர்‌ 
கூறுகிறார்‌. வியாக்கியானமாக 82.ம்‌ வசனத்திலே, 
“முள்ளுள்ள இடங்களில்‌ விதைக்கப்பட்‌ டவன்‌ வசனத்தைக்‌ 
கேட்கிறவனாயிருந்தும்‌, உலகக்‌ கவலையும்‌ ஐசுவரியத்தின்‌ 
மயக்கமும்‌ வசனத்தை நெருக்கிப்போடுகிறதினால்‌, அவனும்‌ 
பலனற்றுப்போவான்‌?' என்று கூறுகிறார்‌. விவசாய நிபு 
ணர்கள்‌ ஒரு நிலம்‌ அழுக்கு நிறைந்த நிலம்‌ என்று கூறப்‌ 
படும்‌ காரணம்‌ என்னவென்று விளக்கம்‌ தருகிறார்கள்‌, 
பலவகையான செடிகளினாலும்‌, களைகளினாலும்‌, முட்களி 
னாலும்‌ நிறைந்த நிலம்‌ பார்ப்பதற்கு ஒருவேளை நல்ல 
'நிலத்தைப்போல காணப்படலாம்‌. அதிலுள்ள முட்களும்‌, 
களைகளும்‌, மற்ற செடிகளும்‌ வெளிக்குக்‌ காணப்படுவதில்லை. 
ஆகையினாலே குடியானவன்‌ அந்நிலத்திலே விதைத்து 
விடுகிறான்‌, ஆனால்‌ நிலத்தின்‌ அடிப்பாகத்தில்‌ களைகளின்‌ 
வேரும்‌ முட்செடிகளின்‌ வேரும்‌ இருக்கின்றன. மழை 
பெய்து கொஞ்சம்‌ ஈரம்‌ ஏற்பட்டவுடனே மறைந்துகிடக்கி ற 
வேர்கள்‌ எல்லாம்‌ முளைக்க ஆரம்பித்துவிடுகன்றன. அதே 
சமயம்‌ நல்ல விதையும்‌ முளைக்கிறது. சீக்கிரத்திலே அந்தக்‌ 
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களைகளும்‌ முட்செடிகளும்‌ நல்ல விதையின்‌ மூலமாய்‌ வருகிற 
செடிகளை நெருக்கி அழித்துப்‌ போட்‌ டுவிடுகின்‌ றன. இது 
தான்‌ அழுக்கு நிறைந்த உள்ளத்தின்‌ நிலையாகும்‌. 


நம்மில்‌ அநேகருடைய வாழ்க்கையிலும்‌ இவ்விதமான 
நிலையைப்‌ பார்க்கிறோம்‌, தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ செய்தி 
யைக்‌ கேட்றோம்‌, எளிதிலே ஏற்றுக்கொள்டிறோம்‌, 
உள்ளம்‌ ஆயத்தப்பட்ட உள்ளமாகக்‌ காணப்படுகிறது. 
ஆனால்‌ அந்த உள்ளத்தின்‌ ஆழத்திலே இன்னும்‌ அறிக்கை 
யிடப்படாத காரியங்கள்‌, ஆண்டவரிடத்தில்‌ ஒப்புக்‌ 
கொடுக்காத காரியங்கள்‌ இருக்கின்றன, அந்தக்‌ காரியங்‌ 
கள்‌ சீக்கிரத்தலே தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ விதையை 
நெருக்கி அழித்து விடுகின்றன. தெய்வ ராஜ்‌ 
யத்தின்‌ வாழ்க்கைக்கு நம்மிலே இடம்‌ இல்லாதபடி செய்து 
விடுகின்றன. ஒரு மனிதன்‌ பார்ப்பதற்கு நல்லவனாயும்‌, 
நேர்மையுள்ளவனாயும்‌, தன்னுடைய தொழிலிலும்‌ குடும்ப 
வாழ்க்கையிலும்‌ திறமையுள்ளவனாகவும்‌ காணப்படுகிறான்‌. 
அவனுடைய மனைவி “என்னுடைய கணவரைப்போல 
யாரும்‌ இந்த உலகத்திலே கிடையாது”? என்று கூறுகிறாள்‌. 
பிள்ளைகளும்‌ “எங்கள்‌ அப்பாவைப்போல அவ்வளவு அன்‌ 
புள்ளவர்‌, நல்லவர்‌ கிடையாது”? என்று கூறுகிறார்கள்‌, 
வன்‌ என்று கூறுகிறார்கள்‌. எல்லாவிதத்திலும்‌ நல்லவனாய்க்‌ 
காணப்படுகிறான்‌. ஆனால்‌ ஒரே ஒரு குறை என்னவென்றால்‌, 
தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ காரியங்களிலே அவனுக்கு அக்கறை 
இல்லை, இப்படிப்பட்ட மக்களை நாம்‌ இன்றைக்குக்‌ காண்ப 
தில்லையா? பார்ப்பதற்கு நல்ல பண்பட்ட உள்ளத்தைப்‌ 
போல்‌ இருக்கிறது. ஆனால்‌ அந்த உள்ளத்திலே உலகத்தின்‌ 
காரியங்களுக்கு இடம்‌ உண்டு, சிற்றின்பங்களுக்கு இடம்‌ 
உண்டு, தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ காரியங்களுக்கோ இடம்‌ 
இல்லை. இப்படிப்பட்ட உள்ளத்திலே தெய்வ ராஜ்யத்‌ 
தைப்‌ பற்றிய வசனம்‌ முளைத்து, பலன்‌ கொடுக்கமுடியாது. 
அதைத்தான்‌ அழுக்கு நிறைந்த உள்ளம்‌ என்று ஆண்டவர்‌ 
அழைக்கிறார்‌. 
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ஆழமில்லாத உள்ளம்‌ உள்ளவர்கள்‌ கரயத்தை 
எண்ணிப்பார்த்து “ஆண்டவரே, எந்தக்‌ இரயத்தையும்‌ 
செலுத்த நாங்கள்‌ ஆயத்தம்‌? என்று கூறவேண்டும்‌. 
அழுக்கு நிறைந்த உள்ளம்‌ உள்ளவர்கள்‌ மறைந்து கிடக்கிற 
காரியங்களையெல்லாம்‌ அறிக்கையிட்டு வெளிக்குக்‌ 
கொண்டுவரவேண்டும்‌; அப்பொழுது தான்‌ இந்த இரண்டு 
வகையான நிலங்களும்‌ நல்ல விதைகள்‌ முளைப்பதற்கு ஏற்ற 
பண்‌ படுத்தப்பட்ட நிலங்களாக மாறமுடியும்‌. 


ஆயத்தமான உள்ளம்‌ 


கடைசியாகக்‌ கூறப்பட்டிருக்கிற உள்ளம்‌ ஆயத்தமான 
உள்ளம்‌. ஆயத்தமான உள்ளத்தை நமக்கு விளக்கிக்‌ 
காட்டுவது நான்காவது வகையான நிலம்‌. இந்த நிலத்தை 
மத்தேயு 18:8இல்‌ ஆண்டவர்‌ நமக்கு விளக்குகிறார்‌. “சில 
விதையோ நல்ல நிலத்தில்‌ விழுந்து,சிலது நூறாகவும்‌, சிலது 
அறுபதாகவும்‌, சிலது முப்பதாகவும்‌ பலன்‌ தந்தது'” என்று 
கூறுகிறார்‌, நல்ல நிலம்‌ ஆயத்தப்படுத்தப்பட்ட நிலம்‌; 
ஆனாலும்‌ கனியிலே வித்தியாசம்‌ உண்டு. எல்லாம்‌ நூறாக 
பலன்‌ கொடுக்கமுடியாது, சில நூறாகவும்‌, சில அறுப: 
தாகவும்‌, சில முப்பதாகவும்‌ பலன்‌ கொடுக்கின்றன. ஆனால்‌ 
எல்லா நிலத்திலும்‌ பலன்‌ இருக்கிறது. ஆகையினால்‌ தான்‌ 
இதை நல்ல நிலம்‌ என்று ஆண்டவர்‌ அழைக்கிறார்‌. 23-ம்‌ 
வசனத்திலே இந்த நல்ல நிலம்‌ யாரைக்‌ காட்டுகிறது என்று 
பார்க்கிறோம்‌, “நல்ல நிலத்தில்‌ விதைக்கப்பட்ட வனோ. 
வசனத்தைக்‌ கேட்கறவனும்‌ உணருகிறவனுமாயிருந்து, 
நூறாகவும்‌ அறுபதாகவும்‌ முப்பதாகவும்‌ பலன்‌ தருவான்‌?” 
என்று கூறுகிறார்‌. வசனத்தைக்‌ கேட்க வேண்டும்‌, உணர 
வேண்டும்‌, அதன்படி பலன்‌ கொடுக்கவேண்டும்‌ என்று 
மூன்று காரியங்களை நமக்கு இங்குச்‌ சுட்டிக்‌ காட்‌ டுகிருர்‌. 


ஆயத்தப்பட்ட உள்ளம்‌ என்று கூறும்பொழுது, முத. 
லாவது, வசனத்தைக்‌ கேட்பதற்கு ஆயத்தப்பட்ட உள்ளம்‌. 
ஆள்‌ தத்துவத்திலே மனிதனுக்குப்‌ பகுத்தறிவும்‌, உணர்ச்சி 
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யும்‌, சித்தமும்‌ இருக்கின்‌ றன என்று காண்கிறோம்‌. பகுத்‌ 
தறிவில்தான்‌ முதலாவது மனிதன்‌ தெய்வ வசனத்தை 
ஏற்றுக்கொள்கிறான்‌. விசுவாசம்‌ என்று கூறும்போது பகுத்‌ 
தறிவுக்குப்‌ பொருந்தாது என்று அநேகர்‌ சொல்லிவிடு 
கிறார்கள்‌. ஆனால்‌ உண்மையான விசுவாசம்‌ பகுத்தறிவற்ற 
விசுவாசம்‌ அல்ல, அது மூடநம்பிக்கையல்ல. அதிலே பகுத்‌ 
தறிவுக்கு இடம்‌ உண்டு. நாம்‌ தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ வசனத்‌ 
தைக்‌ கேட்டு அதைக்‌ கிரகித்து அறிந்து கொள்ள 
வேண்டும்‌. நாம்‌ விசுவாசிக்கிறது என்னவென்று அறிந்து 
கொள்ளவேண்டும்‌, வசனத்தைப்‌ பகுத்‌ தறிவோடும்‌ 
தெளிந்த புத்தியோடும்‌ கேட்பதுதான்‌ முதலாவது ஆயத்‌ 
தம்‌. நம்மில்‌ அநேகர்‌ தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ வசனத்தைக்‌ 
கேட்கவேண்டிய விதமாய்க்‌ கேட்பதில்லை. நம்முடைய 
காதுகள்‌ அடைக்கப்பட்டிருப்பதினாலே அது விழவேண்டிய 
விதமாய்‌ நம்முடைய காதுகளில்‌ விழுவதில்லை, ஞாயிற்றுக்‌ 
சிழமைதோறும்‌ அல்லது அனுதினமும்‌ ஏதோ ஒரு விதத்‌ 
திலே இந்த வசனம்‌ நம்‌ காதுகளில்‌ விழுகிறது. ஆனால்‌ பல 
காரியங்களிலே நமது மனம்‌ ஈடுபட்டிருப்பதினாலும்‌ நமக்கு 
அதைக்குறித்து அக்கறையில்லா தபடியினா லும்‌ நாம்‌ கேட்க 
வேண்டிய பிரகாரம்‌ அதைக்‌ கேட்பதில்லை. சில சமயத்‌ 
திலே நாம்‌ மற்றவர்களோடு உரையாடும்பொழுது நம்‌ 
முடைய வார்த்தைகளைக்‌ கேட்பதுபோல்‌ அவர்கள்‌ உட்‌ 
கார்ந்திருக்கிறார்கள்‌. ஐந்து நிமிடம்‌ பேசி முடித்த பிறகு 
“என்ன சொன்னீர்கள்‌? மறுபடியும்‌ சொல்லுங்கள்‌” என்று 
கேட்கிறார்கள்‌. நாமும்‌ இவ்விதமாய்த்‌ தெய்வ வசனத்தைக்‌ 
கேட்பதுபோல்‌ தோன்றுதிறோம்‌. ஆனால்‌ நம்‌ எண்ணமோ 
வேறு ஏதேோ காரியத்தில்‌ இருக்கிறது. பகுத்தறிவோடு 
ஊன்‌ றிக்‌ கேட்பது தான்‌ முதலாவது ஆயத்தம்‌, 


இரண்டாவது ஆயத்தத்தை 23-ம்வசனத்திலே உணருதல்‌ 
என்று ஆண்டவர்‌ அழைக்கிறார்‌. பகுத்தறிவிலே மட்டும்‌ 
மாறுதல்‌ இருந்தால்‌ போதாது. உணர்ச்சிகளும்‌ நம்மைத்‌ 
தெய்வ ராஜ்யத்திற்கு நேராய்‌ வழிநடத்தவேண்டும்‌. 
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உணர்ச்‌சிகளுக்கும்‌ இதிலே இடம்‌ உண்டு, வாழ்க்கையின்‌ 
எந்த முக்கியமான அனுபவத்திலும்‌ உணர்ச்சிகளுக்கு இடம்‌ 
உண்டு. விசுவாசத்தின்‌ காரியங்களிலே உணர்ச்சிக்கே 
இடம்‌ கொடுக்கக்கூடாது என்று சிலர்‌ கூறுகிருர்கள்‌. விச 
வாசமும்‌, மார்க்க சம்பந்தமான காரியங்களும்‌ முக்கியமான 
அனுபவங்களானபடியால்‌ அவற்றில்‌ உணர்ச்சிக்கு இடம்‌ 
இருக்கக்கூடாது என்று அவர்கள்‌. எண்ணுகிறார்கள்‌. வாழ்க்‌ 
கையிலே எது நம்மை அதிகமாய்ப்‌ பாதிக்கிறதோ, எதை 
நாம்‌ முக்கியமானது என்று கருதுகிறரோமோ அதிலே உணர்ச்‌ 
சிக்கு இடம்‌ கொடுக்கிறோமல்லவா? திருமணம்‌ செய்யும்‌: 
பொழுது உணர்ச்சிக்கே இடம்‌ இருக்கக்கூடாது என்று 
கூறுகிறோமா? நல்ல ஒரு கால்பந்து விளையாட்டைப்‌ பார்க்‌ 
கும்பொழுது அதிலே உணர்ச்சிக்கே இடம்‌ இருக்கக்கூடாது 
என்று எண்ணுகிறோமா? நம்முடைய வாழ்க்கையில்‌ முக்கிய 
மான அனுபவங்களிலெல்லாம்‌ உணர்ச்சிக்கு இடம்‌: 
கொடுக்கிறோம்‌. அப்படியானால்‌ விசுவாசத்திலும்‌ உணர்ச்‌ 
சிக்கு நிச்சயமாய்‌ இடம்‌ இருக்கவேண்டும்‌ அல்லவா? 
உணர்ச்சி மேலோங்கியிருக்கக்கூடாது, உணர்ச்சியினால்‌ 
மட்டும்‌ கட்டுப்படுத்தப்பட்ட ஜீவியம்‌ பக்குவமான 
ஜீவியம்‌ அல்ல என்பது உண்மைதான்‌. அதே 
சமயத்திலே உணர்ச்சியே இருக்கக்‌ கூடாது என்று 
கூறிவிட முடியாது, பகுத்தறிவினால்‌ வசனத்தைக்‌ கேட்க 
வேண்டும்‌. உணர்ச்சிகளினால்‌ அந்த வசனத்தை ஏற்றுக்‌. 
கொண்டு தெய்வ ராஜ்யத்தைக்‌ குறித்து விருப்பம்‌: 
கொள்ள வேண்டும்‌, அதோடு நின்றுவிடக்கூடாது, 


.... மூன்றாவது ஆயத்தம்‌, அந்த வசனத்தை ஏற்றுக்‌ 
கொண்டு, நம்‌ சித்தத்தை முழுவதுமாய்‌ அதற்கு ஒப்புக்‌ 
கொடுத்து அதைக்‌ இரியையிலே கொண்டுவரவேண்டும்‌. 
அப்பொழுது நூறாகவும்‌, அறுபதாகவும்‌, முப்பதாகவும்‌ 
பலன்‌ உண்டாகும்‌ என்று ஆண்டவர்‌ கூறுகிறார்‌. வசனத்‌ 
தைக்‌ கேட்கவேண்டும்‌, உணரவேண்டும்‌, கிரியையிலே 
பலன்‌ கொடுக்கச்‌ செய்யவேண்டும்‌. இதுதான்‌ ஆயத்தம்‌ 
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பட்ட உள்ளம்‌, . தெய்வ ராஜ்யம்‌ எதிர்‌ காலத்திலேதான்‌ 
வரப்போகிறது என்று சிலர்‌ கருதுகிறார்கள்‌. தெய்வ ராஜ்‌ 
யம்‌ முற்றுப்‌ பெறுவது எதிர்காலத்திலேதான்‌ என்பது 
உண்மை. ஆண்டவராகிய இயேசு கிறிஸ்து வரும்பொழுது 
அவருடைய ராஜ்யம்‌ பூரணப்படும்‌, அதே சமயத்‌ 
திலே தெய்வ ராஜ்யம்‌ நிகழ்‌ காலத்திலும்‌ இரியை செய்‌ 
கிறது. இந்த வாழ்க்கையிலேயே தெய்வ ராஜ்யத்தை 
நாம்‌ ஏற்றுக்கொள்ளலாம்‌, அதன்‌ ஆசீர்வாதங்களை அனுப 
விக்கலாம்‌. இதுதான்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ போதனை. 
தெய்வ ராஜ்யத்தை ஏற்றுக்கொள்வது என்றால்‌ கடவு 
ளின்‌ ஆளுகையையும்‌ அவருடைய சத்தத்தையும்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்வது என்று அர்த்தம்‌, அவருடைய வசனத்தைக்‌ 
கேட்டு, உணர்ந்து அதற்கு முழுவதுமாய்த்‌ தன்‌ சத்தத்தை 
ஒப்புக்கொடுத்து அவருடைய ஆளுகையையும்‌ அவருடைய 
சித்தத்தையும்‌  ஏற்றுக்கொள்திறவன்‌ நல்ல நிலத்திற்கு 
ஒப்பாய்‌ இருக்கிறான்‌. அப்படிப்பட்ட வாழ்க்கையிலே 
ரிச்சயமாகப்‌ பலன்‌ இருக்கும்‌. அரசாங்க உத்தியோகத்‌ 
திலே இருக்கிற ஒரு சகோதரனின்‌ வாழ்க்கையிலே ஆவிக்‌ 
குரிய கனிகள்‌ அதிகமாய்க்‌ காணப்படுகின்றன. மற்றவர்‌ 
கள்‌ அவனில்‌ இயேசு கிறிஸ்துவைக்‌ காண்கிறார்கள்‌. குடும்ப 
வாழ்விலே அவன்‌ இயேசு கிறிஸ்துவைக்‌ கனம்பண்ணு 
கிறான்‌. சமயம்‌ கிடைக்கும்பொழுதெல்லாம்‌ ஆண்டவரைக்‌ 
குறித்துச்‌ சாட்சி கூறுகிறான்‌, தெய்வ வசனத்தை ஏற்றுக்‌ 
கொண்டு அவருடைய ராஜ்யத்திற்கு ஒப்புக்கொடுத்த 
கடவுளுடைய பிள்ளையாய்‌ அவனை நாம்‌ காண்கிறோம்‌: 
அவன்‌ முழுநேர கிறிஸ்தவ ஊழியத்தில்‌ இல்லை, அரசாங்க 
உத்தியோகத்தில்தான்‌ இருக்கிறான்‌. ஆனாலும்‌ அவன்‌ 
தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ மகன்‌. இப்பேர்ப்பட்ட மக்கள்தான்‌ 
இன்றைக்குத்‌ * தேவை, சமுதாயத்திலே பல அலுவல்‌ 
களிலும்‌ துறைகளிலும்‌ தொழில்களிலும்‌ ஈடுபட்டவர்‌ 
களானாலும்‌ மற்றவர்கள்‌ அவர்களைப்‌ பார்க்கும்பொழுது 
அவர்கள்‌ தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ மக்கள்‌ என்று கூற 
வேண்டும்‌. 


கடவுளுடைய ராஜ்யம்‌ பரவுகிறது 


மத்தேயு எழுதிய நற்செய்தி நூலில்‌ 78-ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ 
ஏழு உவமைகளை ஆண்டவராகிய இயேசு கிறிஸ்து 
கூறுகின்றார்‌. 


இந்த ஏழு உவமைகளிலிருந்து, கடவுளுடைய ராஜ்‌ 
யத்தைக்‌ குறித்து அநேக சத்தியங்கள்‌ நமக்குத்‌ தெளி 
வாகின்றன. “கடவுளுடைய ராஜ்யம்‌?” மத்தேயு எழுதிய நற்‌ 
செய்தி நூலில்‌ “பரலோக ராஜ்யம்‌”: என்று குறிப்பிடப்‌ 
பட்டிருக்கிறது, “பரலோக ராஜ்யம்‌”? என்பதும்‌, “கடவுளு 
டைய ராஜ்யம்‌” என்பதும்‌ ஒன்றுதான்‌. யூதர்கள்‌ “கடவுளு 
டைய ராஜ்யம்‌? என்றெ வார்த்தையைச்‌ சாதாரணமாக 
உபயோகிக்கத்‌ தயங்கபடியினாலே “பரலோக ராஜ்யம்‌?” 
என்கிற வார்த்தையை உபயோகித்தார்கள்‌, ஆகையி 
லேயே யூதர்களுக்கென்று நற்செய்தி நூலை எழுதிய 
மத்தேயு கடவுளுடைய ராஜ்யம்‌ என்பதற்குப்‌ பதிலாக 
பரலோக ராஜ்யம்‌ என்று எழுகிறார்‌, 


கடவுளுடைய ராஜ்யம்‌ வளருகிறது 


மத்தேயு 13:31-34இல்‌ கடவுளுடைய ராஜ்யத்தின்‌ 
வளர்ச்சியைக்‌ குறித்து இரண்டு உவமைகளை ஆண்டவர்‌ 
கூறுகிறார்‌. முதலாவது உவமையிலே பரலோக ராஜ்யம்‌ 
கடுகு விதைக்கு ஓப்பாயிருக்கிறது என்று கூறுதிறார்‌. 
திருமறையிலே கடுகு விதை அதன்‌ சிறிய அளவைக்‌ குறிப்‌ 
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பிடுவதற்காகவே பயன்படுத்தப்பட்டது, உங்களுடைய 
விசுவாசம்‌ கடுகளவாய்‌ இருந்தாலுங்கூட அது மலைகளைப்‌ 
பெயர்த்து விடக்கூடும்‌ என்று ஆண்டவர்‌ கூறினார்‌, கடுகு 
என்று கூறும்பொழுது அது ஒரு சிறிய பொருளைக்‌ குறிக்‌ 
கிறது. கடுகைப்‌ போன்ற சிறிய அளவிலே தேவராஜ்யம்‌ 
ஆரம்பிக்கிறது. ஆனால்‌ சக்கிரத்திலே அது வளர்ச்சியை 
கிறது என்பதைத்தான்‌ ஆண்டவர்‌ இந்த உவமையிலே எடுத்‌ 
துக்‌ கூறுகிறார்‌. கடுகு விதை பலஸ்தீனாவிலே அநேகமாக 
ஒரு பெரும்‌ மரமளவிற்கு வளரக்கூடும்‌ என்று சொல்லு 
கிறார்கள்‌. ஒரு சமயம்‌ பலஸ்தீன த்திலே பிரயாணம்‌ செய்த 
ஒருவர்‌ ஒரு கடுகுச்‌ செடி 12 அடி உயரமாக இருந்ததைக்‌ 
கண்ட தாகக்‌ கூறுகிறார்‌. 


சிறிய விதையாயிருந்த இந்தக்‌ கடுகு எப்படி ஒரு 
பெரிய மரத்தைப்‌ போல வளருகிறதோ, அதைப்‌ போலவே 
கடவுளுடைய ராஜ்யமும்‌ வளரக்கூடும்‌ என்றும்‌ அப்படி 
வளரும்போது அது ஆகாயத்துப்‌ பறவைகள்‌ வந்து அதன்‌ 
கிளைகளில்‌ அடையத்தக்க மரமாகும்‌ என்றும்‌ கூறுகிருர்‌. 
சிறிய அளவிலே ஆரம்பிக்கும்‌ கடவுளுடைய ராஜ்யம்‌. 
மற்றவர்களை இழுக்கக்கூடிய அளவுக்கும்‌ அநேகரை ஆட்‌ 
கொள்ளக்கூடிய அளவுக்கும்‌ பெரிதாகக்கூடும்‌ என்று இது 
விளக்குகிறது. தனிப்பட்ட மனித வாழ்க்கையிலே கடவு 
டைய ஆளுகைக்கு இடங்‌ கொடுக்கும்போது, அவருடைய 
ஆட்சியானது பெருகிக்‌ கொண்டே போகிறது, வாழ்க்கை 
யின்‌ பல பகுதிகளையும்‌ எளிதிலே ஆட்கொள்ளுகிறது., 


ஒரு மனிதன்‌ கிறிஸ்துவை விசுவா௫ித்து, அவருக்குத்‌ 
தன்‌ “இருதயத்தைத்‌ திறந்து கொடுக்கும்போது கடவு 
ளுடைய ஆளுகை அவனுக்குள்‌ வருகிறது. தேவராஜ்யம்‌ 
என்று கூறும்போது, கடவுளுடைய ஆளுகை அல்லது 
அவருடைய ஏத்தம்‌ செய்யப்படுதல்‌ என்று நாம்‌ கூறலாம்‌. 
கடவுளுடைய ராஜ்யத்தை ஏற்றுக்கொள்வதென்றால்‌ 
கடவுளுடைய ஆளுகையை ஏற்றுக்‌ கொள்வதே, கடவு 
ளுடைய ஆளுகையை நாம்‌ ஏற்றுக்கொள்ளும்போது, 
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அவருடைய ஆளுகை நம்‌ வாழ்க்கையின்‌ எல்லாப்‌ பகுதி 
களிலும்‌ சிறிது இறிதாகப்‌ பரவுகின்றது, ஒருவன்‌ இயேசு 
சுவாமியை ஏற்றுக்கொண்ட பின்பு அவனுடைய வாழ்க்கை 
யில்‌ அநேக பகுதிகளை அவருக்கு ஒப்புக்‌ கொடுக்க , வேண்டு 
மென்பதைக்‌ கண்டு கொள்கிறான்‌. அவனுடைய நட்புகள்‌, 
மனித உறவுகள்‌, குடும்ப வாழ்க்கை, எதிர்காலத்‌ திட்டங்‌ 
கள்‌, விருப்பங்கள்‌, அலுவலக வாழ்க்கை, தொழிலைக்‌ 
குறித்த காரியங்கள்‌, பொருளாதார வாழ்க்கை எல்லா 
வற்றிலும்‌ கடவுளுடைய ஆளுகை அவனை முழுவதுமாக 
ஆட்கொள்கிறது. தேவராஜ்யம்‌ ஒரு மனிதனுடைய 
வாழ்க்கையில்‌ வரும்போது, அவன்‌ அதை ஒரு மூலையில்‌: 


மட்டும்‌ இருத்திவிட முடியாது, இயேசு நிறிஸ்துவைத்‌ தன்‌ . 


ராஜாவாக ஏற்றுக்கொள்ள வேண்டுமானால்‌, அவரை 
வீட்டுக்குள்ளே அழைத்துக்‌ கொண்டு போய்‌ எங்கேயோ 
ஒரு அறையின்‌ மூலையில்‌ உட்கார வைத்துவிட முடியாது. 
இயேசு ராஜா அவனுடைய வாழ்க்கையின்‌ எல்லாப்‌ பகுத 
களையும்‌ தமக்குச்‌ சொந்தமாக்க விரும்புவார்‌, கடுகு 
எப்படி மரமாக வளர்ந்து பரவுறதோ, அது போலவே 
கடவுளுடைய ராஜ்யமும்‌ தனி மனித வாழ்க்கையிலே 
பரவுகிறது, 


இயேசு கிறிஸ்‌ துவின்‌ ராஜ்யத்தை நம்‌ வாழ்க்கையிலே 
நாம்‌ ஏற்றுக்‌ கொண்டிருப்போமானால்‌, அவருடைய 
ஆளுகை நம்‌ வாழ்க்கையிலே பரவியிருக்கிறதா? பல பகுதி 
களையும்‌ ஆட்கொண்டிருக்கிறதா? இன்னும்‌ அவருடைய 
ஆளுகையின்‌ 8ழ்வராத பகுதிகள்‌ நம்‌ வாழ்க்கையில்‌ 
உண்டா? அவர்‌ நம்‌ வாழ்க்கையின்‌ எல்லாப்‌ பகுதிகளையும்‌ 
தமது ஆளுசைக்குள்‌ கொண்டு வர முயற்சி செய்வார்‌, 
தேவராஜ்யம்‌ சமுதாயத்திலும்‌ இவ்விதமாய்த்தான்‌ பரவு 
கிறது, சிறிய அளவில்‌ ஆரம்பித்து எளிதிலே சமுதாயம்‌ 
முழுவதையும்‌ ஆட்கொள்ளக்கூடிய அளவுக்குப்‌ பரவுகிறது. 
பலஸ்‌ தீனாவிலே சிறிய அளவிலே ஆரம்பித்த தேவராஜ்யம்‌. 
ரோம சாம்ராஜ்யம்‌ முழுவதும்‌ பரவிற்று, இன்றைக்குங்‌ 
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கூட. உலக வாழ்க்கையின்‌ பல. பகுதிகளை ஆட்கொள்ளக்‌ 
கூடிய அளவுக்கு தேவராஜ்யம்‌ பரவி இருக்கறது. இதைத்‌ 
தான்‌ இந்த முதல்‌ உவமை நமக்கு எடுத்துக்‌ காட்டுகிறது. 


அடுத்த உவமையில்‌ ஆண்டவர்‌, பரலோக ராஜ்யம்‌ 
புளித்த மாவுக்கு ஒப்பாயிருக்கிறது என்கிறார்‌, சாதாரண 
மாக, மூன்று படி மாவு ஒரு குடும்பத்திற்குத்‌ தேவையான 
அப்பம்‌ செய்யப்‌ போதுமானது. அவ்வளவு மாவை எடுத்து. 
ஒரு பெண்‌ அதிலே புளித்த மாவை மறைத்து வைக்‌ 
கிறாள்‌. அந்த மா முழுவதும்‌ புளித்துப்‌ போவதற்காக 
அப்படிச்‌ செய்கிறாள்‌. பரலோக ராஜ்யம்‌ அந்தப்‌ புளித்த . 
மாவுக்கு ஒப்பாயிருக்கிறது என்று ஆண்டவர்‌ கூறுகிறார்‌ 
எப்படி அந்தப்‌ புளித்த மா எளிதிலே எல்லா மாவையும்‌. 
புளித்ததாக்குகறதோ, அதைப்‌ போலவே பரலோக 
ராஜ்யம்‌ பரவி முழுவதுமாக மாறுதலை ஏற்படுத்துகிறது... 
தனிப்பட்ட வாழ்க்கையிலும்‌ சமுதாய வாழ்க்கையிலும்‌ 
இவ்வித மாறு தலைக்‌ காண்கிறோம்‌. : 


ஒரு மனுதனுடைய வாழ்க்கை பயனற்ற வாழ்க்கை. 
அவன்‌ குடும்பத்திலே சமாதானம்‌ இல்லை, அவன்‌ ஒரு. 
முற்கோபி, வேலை செய்கிற இடத்திலும்‌ அவனை அண்டி. 
நெருங்க எல்லோரும்‌ தயங்குதிறார்கள்‌. இப்படிப்பட்ட 
நிலையிலே அவன்‌ இயேசு கிறிஸ்துவை ஏற்றுக்‌ கொள்கிறான்‌... 
கடவுளுடைய ராஜ்யம்‌ அவனுக்குள்ளே ஆரம்பமாகிறது, 
அது சிறிது, சிறிதாக அவனுடைய வாழ்க்கையை மாற்ற: 
ஆரம்பிக்கிறது, சல நாட்‌ களுக்குள்ளே அவனில்‌ ஒரு பெரும்‌: 
மாறு தலை யாவரும்‌ காண்கிறார்கள்‌, சூதாட்டத்திலும்‌, குடி. 
வெறியிலும்‌, முற்கோபத்திலும்‌ நாட்களைக்‌ கழித்தவன்‌ 
இன்றைக்கு எவ்வளவோ பயனுள்ள வாழ்க்கைக்கு வந்து: 
விட்டர்ன்‌ என்று அவனுடைய சொந்த குடும்பத்தின்‌ மக்கள்‌ 
சொல்லுகிறார்கள்‌. இப்போது அமைதியாக, அன்பாகக்‌. 
குடும்பத்தோடு வாழ்கிறான்‌. வேலையில்‌ எவ்வளவு 
உண்மையும்‌, அக்கறையுமுள்ளவனாய்‌ முன்னேறுகிறான்‌ என்று: 
உடன்‌ வேலை செய்கிறவர்கள்‌ கூறுகிறார்கள்‌. மாறு 
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தலுக்குக்‌ காரணம்‌ என்ன? கடவுளுடைய ராஜ்யம்‌ எங்கே 
உண்டோ, அங்கே .நிச்சயமாக மாறுதல்கள்‌ இருக்கத்தான்‌ 
செய்யும்‌, 

கடவுளுடைய ராஜ்யம்‌ சமுதாயத்தையும்‌ மாற்றுகிறது. 
அது நரமாம்‌ச பட்சிணிகளாய்‌ இருந்த மக்களை நாகரிக 
முள்ளவர்களாக மாற்றுகிறது. காட்டு மிராண்டிகளாய்‌ 
மனிதர்களைக்‌ கொல்லும்‌ அளவுக்கு மூர்க்க வெறி கொண்ட 
மனிதர்களைக்‌ கனிவும்‌ அன்புமுள்ளவர்களாய்‌ மாற்றுகிறது. 
மிசோக்கள்‌ என்றழைக்கப்படும்‌ மக்கள்‌ இந்தியாவின்‌ வட 
கிழக்குப்‌ பகுதியில்‌ அஸ்ஸாமை அடுத்துள்ள மிசோராமில்‌ 
வாழுகிறார்கள்‌, நூற்றைம்பது ஆண்டுகளுக்கு முன்‌ 
அவர்கள்‌ மற்ற சாதியாரைக்‌ கொன்று அவர்களுடைய 
மண்டையோடுகளைத்‌ தங்கள்‌ குடிசைகளில்‌ தொங்கவிடும்‌ 
காட்டுமிராண்டிகளாய்‌ இருந்தார்கள்‌. இன்றைக்கு அவர்‌ 
களில்‌ பெரும்பான்மையோர்‌ அன்பும்‌ ஒழுக்கமும்‌ நிறைந்த 
கிறிஸ்தவர்களாய்‌ வாழுகிறார்கள்‌. இது கடவுளுடைய 
ராஜ்யம்‌ அவர்கள்‌ நடுவில்‌ பரவின்தால்‌ ஏற்பட்ட மாறுதல்‌ 
தானே! 


கடவுளுடைய ராஜ்யம்‌ பிரிக்கிறது 


மத்தேயு 15; 24-90இல்‌ தெய்வ ராஜ்யம்‌ எப்படி மனித 
சமுதாயத்தையும்‌ மனிதரையும்‌ பிரிக்கின்றது என்று காண்‌ 
கிறோம்‌. பரலோக ராஜ்யம்‌ தன்‌ நிலத்தில்‌ நல்ல விதையை 
விதைத்த ஒரு மனிதனுக்கு ஒப்பாயிருக்கிறது, தெய்வ 
ராஜ்யமானது, எப்படி ஒரு விதை விதைக்கப்படுகறதோ 
அப்படி ஆரம்பிக்கிறது. பிறகு அது வளர்ந்து கனி 
கொடுக்கக்கூடிய அளவுக்கு, நம்மை முழுவதும்‌ ஆட்‌ 
கொள்ளக்கூடிய அளவுக்கு வளர்ச்சியடைதறெது. கடுகு 
விதை எவ்விதமாய்‌ வளர்ந்து பெரும்‌ மரமாதிறதோ, 
அதைப்‌ போலவே தெய்வ ராஜ்யமும்‌ பரவுகிறது. 


இந்த உவமையிலே இன்னொரு சத்தியத்தை 
ஆண்டவர்‌ கூறுகிறார்‌. ஒருவன்‌ நித்திரை பண்ணும்பொழுது 
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அவனுடைய சத்துரு வந்து கோதுமைக்குள்‌ களைகளை 
விதைத்து விட்டுப்‌ போனான்‌. பயிரானது வளர்ந்து கதிர்‌ 
விட்டபோது களைகளும்‌ காணப்பட்டன. தெய்வ ராஜ்யம்‌. 
ஒரு தனி மனித வாழ்க்கையிலே வளரத்‌ தொடங்கும்‌. 
போது, தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ வளர்ச்சிக்குத்‌ தடை 
செய்யவும்‌, தெய்வ ராஜ்யத்திற்கு எதிராகப்‌ போலியான 
தொன்றை உண்டாக்கவும்‌ எப்பொழுதுமே சத்துரு முயற்‌ 
செய்து கொண்டிருப்பான்‌. நம்முடைய வாழ்விலும்‌ இந்தப்‌: 
போராட்டத்தை நாம்‌ காணவில்லையா? தெய்வ ராஜ்யம்‌. 
நம்முடைய இருதயத்திலே வளர ஆரம்பிக்கும்பொழுது, 
நம்முடைய ஆத்ம சத்துருவான சாத்தானும்‌ தன்னுடைய 
விதைகளை நமக்குள்ளே நடுவதற்கு முயற்சி செய்கிறான்‌... 
பரலோக ராஜ்யத்தின்‌ வளர்ச்சிக்கு அவனுடைய விதைகள்‌ 
தடை செய்கின்றன. இந்த உலகத்திலே பரலோக. 
ராஜ்யத்தின்‌ விதை வளரும்‌ பொழுது அதேரடுகூட. 
களையும்‌ சேர்ந்து வளருகிறது என்று பார்க்கிறோம்‌. களை 
எது, கோதுமை எது என்று நம்மால்‌ கண்டு கொள்ள 
முடியாது. கிறிஸ்துவை ஏற்றுக்‌ கொண்டவன்‌ யார்‌, 
ஏற்றுக்‌ கொள்ளாதவன்‌ யார்‌ என்று நமக்கு சரியாக தெரிவ 
தில்லை, ஆனால்‌ ஆண்டவர்‌ அதை அறிந்திருக்கிறார்‌... 
ஆகையினாலே அவர்‌, களையையும்‌ கோதுமையையும்‌ கடை 
மட்டும்‌ வளருவதற்கு விட்டுவிட வேண்டும்‌, கடை 
நாளிலே களை வேறு கோதுமை வேறாகப்‌ பிரிக்கப்படும்‌. 
என்று தெளிவாக எடுத்துக்‌ கூறுகிறார்‌. 

நம்‌ சபைகளிலே இன்றைக்கு பெயர்க்‌ கிறிஸ்தவ 
மக்களையும்‌ உண்மையாக இயேசுவை ஏற்றுக்கொண்டு: 
அவருடைய பரிசுத்த பாதையிலே நடக்கிறவர்களையும்‌. 
பார்க்கிறோம்‌. பவுல்‌ தமோத்தேயுவுக்கு எழுதின இரண்டாம்‌. 
நிருபம்‌ 2-ம்‌ அதிகாரம்‌ 19, 20 வசனங்களிலே ஆகிலும்‌ 
தேவனுடைய உறுதியான அஸ்திபாரம்‌ நிலைத்திருக்கிறது. 
கர்த்தர்‌ தம்முடையவர்களை அறிவார்‌ என்றும்‌, கிறிஸ்துவின்‌ 
நாமத்தைச்‌ சொல்லுகிற எவனும்‌, அநியாயத்தை விட்டு 
விலகக்‌ கடவன்‌ என்பது அதற்கு முத்திரையாய்‌ இருக்‌. 
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கிறது. ஒரு பெரிய வீட்டிலே பொன்னும்‌ வெள்ளியுமான 
பாத்திரங்ளும்‌ அல்லாமல்‌ மண்ணும்‌ மரமுமான 
பாத்திரங்களும்‌ உண்டு. அவைகளிலே சில கனத்திற்கும்‌ தில 
கனவீனத்திற்கும்‌ ஆனவைகள்‌”' என்று கூறுகிறார்‌. யார்‌ 
உண்மையாக இயேசு கிறிஸ்துவை ஏற்றுக்கொண்டு 
அவருடைய பிள்ளையாய்‌ நடக்கிறான்‌ என்பது அவருக்குத்‌ 
தெரியும்‌. பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ அவனுக்குள்ளே சாட்ட 
யாக இருந்து இரட்சிப்பின்‌ நிச்சயத்தைக்‌ கொடுப்பதனாலே 
அவனுக்கு அது தெரியும்‌, நாம்‌ மற்றவர்களை நிதானிக்க 
முடியாது, அநேக முறை நாம்மற்றவர்களை நியாயம்‌ 
தீர்க்க ஆரம்பித்து விடுகிறோம்‌. இவன்‌ இரட்சிக்கப்‌ 
பட்டவன்‌, அவன்‌ இரட்சிக்கப்படா தவன்‌ என்று நாமே 
மற்றவர்களைக்‌ குறித்துத்‌ தீர்ப்பு கூறி விடுகிறோம்‌. ஆனால்‌ 
ஆண்டவர்‌, “கோதுமை எது, களை எது என்று உங்களால்‌ 
கண்டுகொள்ள முடியாது. கடைச்‌ நாளிலே நானே அந்தத்‌ 
தீர்ப்பைச்‌ செய்வேன்‌”, என்று சொல்லுநறொர்‌. களை வேறு; 
கோதுமை வேறாகப்‌ பிரிப்பது அவருடைய வேலை; 
அவருடைய உரிமை, அதை அவர்‌ கையிலேயே நாம்‌ 
விட்டுவிட வேண்டும்‌. 


இன்னொரு உவமையிலும்‌ ஆண்டவர்‌ இதே கருத்தைச்‌ 
சொல்லுகிறார்‌. மத்தேயு 138: 47, 48-ல்‌ “பரலோக ராஜ்யம்‌ 
கடலிலே போடப்பட்டு சகல விதமான மீன்களையும்‌ 
சேர்த்து வாரிக்‌ கொள்ளும்‌ வலைக்கு ஒப்பாயிருக்கிறது?? 
என்று கூறுகிறார்‌. பலவிதமான மக்கள்‌ இயேசு 
கிறிஸ்‌ துவண்டை வருகிறார்கள்‌; சபைக்குள்ளே நுழைந்து 
விடுகிறார்கள்‌; தெய்வ ராஜ்யத்திற்கு உரியவர்கள்‌ என்று 
கூறிக்கொள்கிறார்கள்‌. வலை எல்லா விதமான மீன்களையும்‌ 
இழுத்துக்‌ கொள்கிறது. ஆனால்‌ 48-ம்‌ வசனத்தில்‌ வலையைக்‌ 
கரையிலே இழுத்து, உட்கார்ந்து நல்ல மீன்களைக்‌ கூடை 
களிலே போட்டுவிட்டுஆகாதவைகளை எறிந்து போடுவார்‌ 
கள்‌ என்று பார்க்கிறோம்‌. “உட்கார்ந்து?” என்கிற பதம்‌ 
நிதானமாக யோசித்துச்‌ செய்கிற ஒரு நியாயத்‌ தீர்ப்பு 
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உண்டு என்று காட்டுறது. அந்தப்‌ பிரிக்கப்படும்‌ சமயத்‌ 
இலேதான்‌ நீதிமான்‌ யார்‌, துன்மார்க்கன்‌ யார்‌, விசுவா௪ 
யாரி, அவிசுவாசி யார்‌ என்பது தெளிவாகும்‌. இந்தப்‌ 
பிரிவினையைச்‌ செய்வது கடவுளுடைய பொறுப்பாகும்‌. 
விசுவாசியும்‌, அவிசுவாடயும்‌, நீதியுள்ளவனும்‌ அநீதி 
யுள்ளவனும்‌ தோற்றத்திலே ஒன்றுபோலக்‌ காணப்படும்‌ 
சமயம்‌ இது. ஆனால்‌ ஒரு நாளிலே கடவுள்‌ நிச்சயமாகப்‌ 
பிரிப்பார்‌. இதுதான்‌ இந்த உவமையின்‌ கருத்து, வெளித்‌ 
தோற்றத்தில்‌ மட்டும்‌ நாம்‌ விசுவாசிகளைப்‌ போலக்‌ 
காணப்படுகிறோமா? அல்லது உள்ளத்திலே தெய்வத்தின்‌ 
நீதியைப்‌ பெற்றவர்களாய்‌ இருக்கின்றோமா? இதை நாம்‌ 
நிதானித்து அறிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. பிரிக்கப்படும்‌ 
நாள்‌ ஒன்று உண்டு. இயேசு கிறிஸ்து திரும்பி வரும்‌ 
பொழுது இரண்டு பேர்‌ மா அரைத்துக்‌ கொண்டிருப்‌ 
பார்கள்‌. ஒருவன்‌ எடுத்துக்‌ கொள்ளப்படுவான்‌, ஒருவன்‌ 
கைவிடப்படுவான்‌, இரண்டு பேர்‌ வயலிலே வேலை 
செய்வார்கள்‌, அல்லது தூங்கிக்கொண்டு இருப்பார்கள்‌. 
மக்கள்‌ எந்த நிலையில்‌ இருந்தாலும்‌ பிரிவு ஏற்படும்‌. 
அந்தப்‌ பிரிவினையின்‌ நாளிலே நாம்‌ வெட்கப்பட்டுப்‌ 
போகாதபடி ஆயத்தமாக இருக்க வேண்டும்‌, இன்றும்‌ 
இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ நற்செய்தி மனிதனைப்‌ பிரித்துக்‌ 
கொண்டுதான்‌ இருக்கறது. விசுவா9ி என்றும்‌, அவிசுவா௫ 
என்றும்‌ ஒளியில்‌ இருக்கிறவன்‌ என்றும்‌, இருளில்‌ இருக்‌ 
கிறவன்‌ என்றும்‌ மனிதரைப்‌ பிரித்துக்கொண்டு இருக்கிறது. 


கடவுளுடைய ராஜ்யம்‌ கிரயமுள்ளது 
மத்தேயு 13-ம்‌ அதிகாரத்திலே கடவுளுடைய ராஜ்‌ 
யத்தைப்‌ பற்றிக்‌ கூறப்பட்ட அநேக சத்தியங்களைப்‌ 
பார்த்தோம்‌, 44-46 வசனங்களில்‌ கடவுளுடைய ராஜ்யம்‌ 
இரயமுள்ளதென்று பார்ப்போம்‌, 


பரலோக ராஜ்யம்‌ நிலத்தில்‌ புகைந்திருக்கிற 
பொக்கிஷத்திற்கு ஒப்பாயிருக்கிறது என்று 34-ம்‌ வசனத்‌ 
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திலும்‌ அது நல்ல முத்துக்களைத்‌ தேடுற வியாபாரிக்கு. 
ஒப்பாயிருக்கிறது என்று 45-ம்‌ வசனத்திலும்‌ ஆண்டவர்‌ 
சொல்லுகிறார்‌, பொக்கிஷத்திற்கும்‌ முத்துக்கும்‌ ஒப்பாயிறாக்‌ 
கிறது பரலோக ராஜ்யம்‌. ஆனால்‌ இரண்டிலும்‌ ஒரு 
வித்தியாசம்‌ இருக்கிறது. பொக்கிஷத்தை அந்த. 
மனிதன்‌ வேண்டும்‌ என்று தேடிக்‌ கண்டுபிடிக்கவில்லை. 
தற்செயலாக அதைத்தன்னுடைய நிலத்திலே காண்‌ ஒருன்‌.. 
“பரலோக ராஜ்யம்‌ நிலத்தில்‌ புதைந்திருக்கிற பொக்கிஷத்‌ 
திற்கு ஒப்பாயிருக்கிறது; அதை ஒரு மனுஷன்‌ கண்டு; 
மறைத்து, அதைப்பற்றிய சந்தோஷத்தினலே போம்‌ 
தனக்கு உண்டான எல்லாவற்றையும்‌ விற்று, அந்த நிலத்‌ 
தைக்‌ கொள்கிறான்‌,” நிலத்திலே பொக்கிஷத்தைத்‌. 
தற்செயலாகக்‌ கண்டவன்‌ அதை எப்படியாவது பெற்றுக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌ என்கிற வாஞ்சையிலே அந்த நிலத்‌. 
திற்கு என்ன விலை வேண்டுமானாலும்‌ கொடுத்து, அதை. 
வாங்கிக்கொள்கிறான்‌. பரலோக ராஜ்யம்‌ இவ்விதமாய்‌: 
நாம்‌ எதிர்பாராத வேளையிலே நம்மைச்‌ சந்திக்கிறது 
கடவுள்‌ நம்மைச்‌ சந்திப்பார்‌, நம்மைத்‌ தொட்டு மாற்று 
வார்‌ என்று நாம்‌ எதிர்பார்த்திருக்க மாட்டோம்‌, ஏதோ 
ஒரு சூழ்நிலையின்‌ மூலமாய்‌, ஒரு நண்பனின்‌ மூலமாய்‌, 
அல்லது ஒரு வானொலிச்‌ செய்தியின்‌ மூலமாய்‌, அவர்‌ 
நம்மைச்‌ சந்திக்கிறார்‌. நம்முடைய மனதிலே இருள்‌ 
சூழ்ந்த நிலையிலே, சமாதானம்‌ இல்லாமல்‌ எங்கு சத்தியத்‌. 
தைக்‌ கண்டுகொள்ளலாம்‌, எது நம்மைத்‌ திருப்தி படுத்தக்‌. 
கூடும்‌ என்று தேடிக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ வேளையிலே, கடவுள்‌ 
நம்மைச்‌ சந்திக்கிறார்‌. தற்செயலாக நடந்தது என்று: 
மனிதர்‌ யோசிக்கலாம்‌, ஆனால்‌, பாவியான மனிதனை 
எப்பொழுதும்‌ தேடிக்கொண்டிருக்கும்‌ கடவுள்‌ வேண்டும்‌. 
என்றே நம்மைத்‌ தேடி வந்திருக்கிறார்‌, அவர்‌ திட்டமிட்டு: 
நம்மைச்‌ சந்திக்கிறார்‌. 


தற்செயலாக அவருடைய ராஜ்பத்தின்‌ சத்தியத்தை. 
நாம்‌ காணும்பொழுது அதை எவ்விதமாக ஏற்றுக்கொள்‌ 
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கிறோம்‌? ' முதலாவது, நாம்‌ அதன்‌ மதிப்பை உணர 
வேண்டும்‌, நாம்‌ கண்டுகொண்ட அந்தப்‌ பொக்கிஷம்‌ 
தற்செயலாகக்‌ கண்டு கொள்ளப்பட்ட தேயானாலும்‌, அது 
விலை உயர்ந்தது என்பதை நாம்‌ உணரவேண்டும்‌, அது விலை 
உயர்ந்தது என்பதை உணர்ந்த பின்பு அதைப்‌ பெற்றுக்‌ 
கொள்வதற்காக எந்தக்‌ கிரயத்தையும்‌ கொடுக்க நாம்‌ 
ஆயத்தமாயிருக்க வேண்டும்‌. தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ 
மதிப்பை உணர்ந்து அதற்கென்று தனக்குள்ளதெல்லா 
வற்றையும்‌ கொடுக்க விரும்பாதவன்‌ தெய்வ ராஜ்யத்தைக்‌ 
கண்டுகொள்ளவே முடியாது, அநேக . மக்கள்‌ தெய்வ 
ராஜ்யத்தை ஒரு, கையிலும்‌ உலகத்தின்‌ ஆடம்பரங்களை 
இன்னொரு கையிலும்‌ பற்றிக்கொள்ள விரும்புகிறார்கள்‌. 
சிற்றின்பமும்‌ வேண்டும்‌, தெய்வ ராஜ்யமும்‌ வேண்டும்‌; 
சுயநலமான வாழ்க்கையும்‌ வேண்டும்‌, தெய்வ ராஜ்யமும்‌ 
வேண்டும்‌ என்று விரும்புநிறார்கள்‌, ஒருபொழுதும்‌ தெய்வ 
ராஜ்யத்தைக்‌ கண்டுகொள்ளவே முடியாது. தெய்வ 
ராஜ்யத்தின்‌ அறை கூவல்‌ என்ன? நமக்குள்ளதெல்லா 
வற்றையும்‌ கொடுத்து நாம்‌ அதைப்‌ பெற்றுக்கொள்ள 
வேண்டும்‌. அடுத்த உவமையிலே தெய்வ ராஜ்ய த்தின்‌ 
உண்மையான மதிப்பை நாம்‌ அறிந்துகொள்ள வேண்டு 
மென்று காண்கிறோம்‌. நல்ல முத்துக்களை ஒரு வியாபாரி 
தேடிக்கொண்டு. செல்கிறான்‌, வாழ்க்கையிலே விலை மதிப்‌ 
புள்ளது எது, நிலைத்திருக்கக்கூடியது எது என்று தேடுவது 
மனித இயல்பு. வாழ்க்கையிலே கலையிலும்‌, கல்வியிலும்‌, 
கலாச்சாரத்திலும்‌, சமூக நிலையிலும்‌, அந்தஸ்திலும்‌ 
முன்னேற வேண்டும்‌ என்று நாடுவது மனித இயல்புதான்‌. 
ஆனால்‌ வாழ்க்கையில்‌ பல முத்துக்களைத்‌ தேடிக்கொண் 
டிருக்கும்‌ மனிதன்‌ எல்லா முத்துக்களையும்‌ விட விலையுயர்ந்த 
மூத்து தெய்வ ராஜ்யம்‌ என்பதை உணர்ந்து கொள்ள 
வேண்டும்‌. விலையுயர்ந்த ' முத்தைக்‌ கண்ட வியாபாரி 
உடனே அந்த முத்துக்காக தனக்குரியதெல்லாவற்றையும்‌ 
விற்று அதைக்‌ கொள்ள வேண்டுமென்று தனக்குள்ளே 
தீர்மானிக்கிறான்‌, தராசு ஒன்றிலே ஒரு தட்டில்‌ விலையுயர்ந்த 
2528-8 
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முத்தையும்‌ மற்ற தட்டிலே அவனுக்குரிய எல்லாவற்றையும்‌ 
வைக்கிறான்‌. முத்து அதிக மதிப்புள்ளதாய்க்‌ காணப்படு 
கிறது. நாமும்‌ சரியானபடி. கணக்டெ வேண்டும்‌: தெய்வ 
ராஜ்யத்திற்கு சரியான மதிப்புக்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌, 


ஆண்டவர்‌, “இந்த உலகம்‌ முழுவதையும்‌ ஒருவன்‌ ஆதாயப்‌ 


படுத்தினாலும்‌, தன்‌ ஆத்துமாவை நஷ்டப்படுத்தினால்‌ 
அதனாலே அவனுக்கு என்ன லாபம்‌?” என்றும்‌ “தெய்வ 
ராஜ்யத்தையும்‌, அவருடைய நீதியையும்‌ முதலாவது 
தேடுங்கள்‌'? என்றும்‌ கூறினார்‌. இந்த உலகத்தின்‌ காரியங்‌ 
களுக்காகத்‌ தெய்வ ராஜ்யத்தை எளிதிலே உதறித்‌ 
குள்ளிவிடுகறவார்கள்‌ அநேகர்‌ உண்டு. சில வினாடிகள்‌ 
பெறக்கூடிய சிற்றின்பத்திற்காக தெய்வ ராஜ்யத்தை 
உதறித்‌ தள்ளி விடுகிறார்கள்‌, அதனால்‌ எவ்வளவு நஷ்டம்‌ 
அடைகிருர்கள்‌! ஆனால்‌, இந்த வியாபாரியோ தான்‌ கண்டு 
கொண்ட முத்து விலையுயர்ந்தது என்று அதன்‌ மதிப்பை 
உணர்ந்துகொள்கிறான்‌. அதற்காக என்ன வேண்டு 
மானாறும்‌ கொடுக்க முற்படுகிறான்‌. 


கடவுளுடைய ராஜ்யத்தைக்‌ குறித்து அநேக சத்தி 
யங்களை அறிந்திருக்கிறோம்‌. தெய்வ ராஜ்யம்‌ நமக்கு 
அருமையாகத்‌ தோன்றுகிறதா? அது விலைமதிப்புள்ளதாய்‌, 
எல்லாவற்றையும்‌ விட மேலானதாய்த்‌ தோன்றுகிறதா? 
தெய்வ ராஜ்யத்திற்காக நம்மையும்‌ நமக்குரியவை 
களையும்‌ கொடுக்க ஆயத்தமாயிருக்கிறோமா? சாது சுந்தர்‌ 
சிங்கின்‌ வாழ்க்கை வரலாறு நம்மில்‌ அ3நேகருக்குத்‌ தெரிந்‌ 
திருக்கும்‌. இயேசு கிறிஸ்துவை ஏற்றுக்கொண்டு அவ 
ருடைய ஊழியக்காரனாய்‌ மாறப்போகும்‌ சமயத்திலே 
அவருடைய மாமா ஒருவர்‌ அவரைத்‌ தம்முடைய வீட்டுக்கு 
அழைத்துக்‌ கொண்டுபோய்‌ அறையிலே வைக்கப்பட்டிருந்த 
விலையுயர்ந்த நகைகளையும்‌, வைரங்களையும்‌, ரத்தினக்‌ 
கற்களையும்‌ அவருக்குக்‌ காட்டினார்‌. காட்டிவிட்டு “இதெதல்‌ 
லாம்‌ உனக்குச்‌ சொந்தமாகும்‌. இதைத்‌ தவிர என்‌ 
மகளையும்‌ கூட உனக்குத்‌ திருமணம்‌ செய்து கொடுப்பேன்‌. 


மைய... 







பார்த்து, “என்‌ பண்டங்பக்க்‌ 
குப்பையென்று எண்ணிவி 
தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ மதப்‌; 


எல்லாவற்றையும்‌ குப்பையெ கட 


செய்வான்‌. ' தெய்வ. ண்ட ய றள்‌ 


வழி a 


MAY க 


தெய்வ ராஜ்யமும்‌ மனித 
முரடடாட்டமும்‌ 
பாவத்தின்‌ வழி 

மத்தேயு 14-ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ இயேசு ராஜாவுக்கும்‌ 
பாவத்தில்‌ துணிந்து வாழும்‌ ஒரு மனிதனுக்கும்‌ உள்ள 
போராட்டத்தைக்‌ காண்கிறோம்‌. அந்த நாட்களிலே 
அநேக ராஜாக்கள்‌ கொடுங்கோலராய்‌ ஆட்சி செலுத்தினார்‌ 
களென்று வரலாற்றிலே பார்க்கிறோம்‌. இப்படிப்பட்ட ஒரு. 
கொடுங்கோலன்‌ தன்‌ ஆட்சியிலே கருமான்‌ ஒருவனை 
அழைத்து, ““நீ எனக்கு ஒரு இரும்புச்‌ சங்கிலியைச்‌ செய்து 
கொண்டு வா?” என்று சொன்னான்‌. கருமான்‌ சநிகிலியைச்‌ 
செய்து கொண்டு வந்தபொழுது ராஜா அவனைப்‌ பார்த்து, 
“இன்னும்‌ அதிக நீளமாக அதைச்‌ செய்‌? என்று 
சொன்னான்‌. கருமான்‌ அந்தச்‌ சங்கிலியை நீளமாகச்‌ 
செய்துகொண்டுவந்த பிறகு “இது போதாது, இன்னும்‌ 
அதிக நீளமாயிருக்க வேண்டும்‌”? என்று கூறினான்‌ ராஜா... 
மிக நீளமான ஒரு சங்கிலியை அந்த இரும்புக்‌ கொல்லன்‌ 
செய்துகொண்டு வந்து ராஜாவின்‌ கையில கொடுத்தான்‌. 
ராஜா தன்னுடைய காவலாளிகளை அழைத்து, “இந்த 
இரும்புச்‌ சங்கிலியினாலே இந்தக்‌ கருமானைக்‌ கட்டுங்கள்‌; 
கட்டி அக்கினிச்‌ சூளையிலே கொண்டு போடுங்கள்‌ ”” என்று 
கட்டளை கொடுத்தான்‌, 
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இந்தக்‌ கதை பாவத்தின்‌ வழியை நமக்கு விளக்கிக்‌ 
காட்டுகிறது, பாவத்திலே நாம்‌ தொடர்ந்து ஜீவிக்கும்‌ 
பொழுது இப்படித்தான்‌ நம்முடைய செய்கைகளினாலே 
நம்மை நாமே கட்டிக்கொள்‌ கிறோம்‌. நம்முடைய செய்கை 
களே நம்மை அழிக்கும்‌ ஏதுக்களாக மாறிவிடுகின்‌ றன, 
எப்படி அந்த இரும்புக்‌ கொல்லன்‌ தன்‌. கையினால்‌ செய்த 
சங்கிலியினலேயே கட்டப்பட்டு நெருப்பிலே போடப்‌ 
பட்டானோ அவ்விதமாய்‌ நாம்‌ செய்யும்‌ பாவமே நம்மை 
அழிவிலே கொண்டுவந்து நிறுத்திவிடுகிறது. 


பாவத்தின்‌ வழி. முரண்பாடான வழி, மத்தேயு 14-ம்‌ 
அதிகாரத்திலே காற்பங்கு அதிபதியான ஏரோது என்று 
அவன்‌ அழைக்கப்படுஇருன்‌. ஏரோது அந்திப்பா என்றும்‌ 
அவன்‌ அழைக்கப்பட்டான்‌. அந்த ஏரோது பெயர்‌ பெற்ற 
மகா ஏரோதுவின்‌ கடை? மகன்‌. அவன்‌ அரேபிய மன்னன்‌ 
ஒருவனின்‌ மகளைக்‌ கலியாணம்‌ செய்திருந்தான்‌. அவனுக்கு 
பிலிப்பு என்ற பெயருள்ள ஒரு சகோதரனிருந்தான்‌. 
அவன்‌ சாதாரண ஒரு வியாபாரியாக இருந்தாலும்‌ அதிக 
பணம்‌ படைத்தவனாக ரோமாபுரியில்‌ வாழ்ந்து வந்தான்‌. 
ஒரு சமயம்‌ ஏரோது அந்திப்பா . ரோமாபுரிக்குப்‌ போன 
பொழுது பிலிப்புவின்‌ மனைவியைப்‌ பார்த்து அவள்மேல்‌ 
ஆசை வைத்து அவளைத்‌ தன்னோடு அழைத்துக்கொண்டு 
வந்துவிட்டான்‌. பிற்பாடு தன்னுடைய முதல்‌ மனைவியை 
விவாகரத்து செய்துவிட்டுத்‌ தன்‌ சகோதரனின்‌ மனைவி 
யாகிய ஏரோதியாளோடு வாழ்ந்து வந்தான்‌. இப்படி 
கடவுளுடைய கட்டளைகளை மீறினான்‌ ஏரோது. அவன்‌ தன்‌ 
னுடைய மனைவியை விவாகரத்து செய்தது முதலாவது 
குற்றம்‌, இரண்டாவது குற்றம்‌, தன்னுடைய சகோதரனின்‌ 
மனைவியைத்‌ தனக்கு மனைவியாக்கிக்‌ கொண்டது, பாவஞ்‌ 
செய்துவிட்டு மனச்சாட்சியைக்‌ கடினப்படுத்திக்‌ கொண்டு 
வாழ்ந்து வந்தான்‌ ஏரோது அந்திப்பா. 


வரலாற்றிலே உலக ஆடம்பரங்கள்‌ மிகுந்தவன்‌ என்று 
அவனைப்பற்றி எழுதப்பட்டிருக்கிறது. பெரிய அரண்மனைகள்‌ 
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கட்டுவதிலும்‌, மேல்‌ மினுக்கான காரியங்களைச்‌ செய்வதிலும்‌. 
தன்‌ பணத்தையும்‌ நேரத்தையும்‌ செலவிட்டான்‌. மேலும்‌, 
பெரிய விருந்துகள்‌, பல நடனங்கள்‌ இப்படியாகக்‌ கேளிக்‌ 
கைகளிலே தன்னுடைய நேரத்தைச்‌ செலவிட்டான்‌. அது 
மட்டுமல்ல, ஏரோது மாம்ச இச்சை மிகுந்தவனாகவும்‌ 
வாழ்ந்து வந்தான்‌. அவன்‌ தன்னுடைய கெட்ட ஆசை 
களுக்கு அடிமைப்பட்டு இருந்தான்‌ என்று வரலாற்றிலே: 
பார்க்கிறோம்‌. ஆகையினால்தான்‌ தவரான உறவிலே ஈடு: 
பட்டு சகோதரனுடைய மனைவியைத்‌ தன்‌ சொந்த மனைவி 
யாக்கிக்‌ கொண்டான்‌, பாவம்‌ எந்த இடத்திலே காணப்‌ 
பட்டாலும்‌ முரண்பாடான ஒரு சூழ்நிலையை உருவாக்கி விடு: 
கிறது. இறுதியிலே மனக்‌ கசப்பையும்‌ மனச்‌ சஞ்சலங்களை 
யும்‌ உண்டாக்குகிறது. நீதிமொழிகளின்‌ நூலிலே 13: 75ல்‌. 
“துரோகிகளுடைய வழியே கரடுமுரடானது?” என்று 
எழுதியிருக்கிறது. பரிசுத்த வாழ்வு வாழ்வது கடினம்‌ 
அதிலே சந்தோஷம்‌, சிற்றின்பம்‌ இடையாது என்று அநேகர்‌ 
நினைக்கிறார்கள்‌, ஆனால்‌, பாவத்தின்‌ வழிதான்‌ கரடுமுரடா 
னது, பரிசுத்தத்தின்‌ வழியிலே அமைதியும்‌ சமாதானமு. 
முண்டு என்று திருமறை கூறுகிறது! பேராசையினால்‌ மனிதன்‌ 
அடிமைப்படுகிறான்‌. மாம்ச இச்சைகளுக்குக்‌ கட்டுப்படுகிறான்‌- 
இப்படி அடிமையான மனிதனாகப்‌ பாவம்‌ செய்கிறவன்‌ வாழ்‌. 
கிறான்‌. இதைத்தான்‌ ஏரோதுவின்‌ வாழ்க்கையிலும்‌. 
பார்க்கிறோம்‌. 


சகோதரனின்‌ மனைவியைத்‌ தனக்குச்‌ சொந்தமாக்கிக்‌. 
கொண்டு, தன்‌ இஷ்டப்படி ஆடம்பர வாழ்வு வாழ்ந்தான்‌ 
அவன்‌. எல்லாம்‌ நன்றாய்த்தான்‌ நடந்து வந்தது. ஆனால்‌ 
சீக்கிரத்திலே அவனது அரச அவையிலே இருந்தவர்கள்‌ 
அவனுடைய பலவீனத்தைக்‌ கண்டுகொண்டு அவன்மேல்‌: 
ஆதிக்கம்‌ செலுத்த ஆரம்பித்தார்கள்‌. ஒரு சமயம்‌ ஏரோது 
வின்‌ பிறந்த நாள்‌ கொண்டாட்டத்தின்போது ஏரோதியா 
ளின்‌ குமாரத்தி அவர்கள்‌ நடுவே நடனம்‌ பண்ணி அவர்களைச்‌ 
சந்தோஷப்படுத்தினள்‌ (மத்தேயு 14:6). அந்த மதிழ்ச்ஓ 
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யிலே குடிபோதையில்‌ இருந்த ஏரோது அவளைப்‌ பாரத்து, 
“நீ எதைக்‌ கேட்டாலும்‌ தருவேன்‌!” என்று ஆணையிட்டு 
விட்டான்‌. அவளோ தன்னுடைய தாயினால்‌ ஏவப்பட்று! 
“யோவான்‌ ஸ்நானகனுடைய. தலையை ஒரு தாலத்திலே) 
எனக்குத்‌ தாரும்‌”? என்று ' கேட்டாள்‌, அதைக்‌ கேட்டு 
ராஜா மிகுந்த துக்கமடைந்தான்‌, ஏனென்றால்‌, யோவான்‌ 
ஸ்நானகனை அவன்‌ நன்றாய்‌ அறிவான்‌, யோவான்‌ தேவ 
மனிதன்‌, தெய்வத்தின்‌ வார்த்தையை அச்சமில்லாதபடி 
அளித்தான்‌ என்று ஏரோதுவுக்குத்‌ தெரியும்‌. ஆகையினாலே : 
யோவானைக்‌ கொல்லுவதற்கு ஏரோது தயங்கினான்‌. ஆனா. 
லும்‌ ஆணையினிமித்தமும்‌ பந்தியில்‌ கூட இருந்தவர்களின்‌ 
நிமித்தமும்‌ ஆளனுப்பி காவற்கூடத்திலே யோவானைச்‌ இரச்‌ 
சேதம்‌ பண்ணினான்‌. தன்னுடைய வாய்ச்‌ சொல்லை மீறக்‌ ' 
கூடாது என்பதற்காக தன்னைச்‌ சுற்றியிருந்தவர்களுக்குப்‌' 
பயந்து மனச்சாட்‌ இக்கு ஒவ்வாத ஒரு காரியத்தைச்‌ செய்யத்‌. 
துணிந்துவிட்டான்‌ ஏரோது, இப்படித்தான்‌ பாவம்‌ நம்மை' 
இடுக்கமான சூழ்நிலையிலே கொண்டுபோய்‌ நிறுத்திவிடும்‌, 


தவறான ஆசைகளினால்‌ இழுக்கப்பட்டு ஏதோ ஒன்றைத்‌' 
தீர்மானித்து விடுகிறோம்‌; வாக்குக்‌ கொடுத்துவிடுகிறோம்‌.. 
பிறகு அதைச்‌ செய்யக்கூடாது என்று எண்ணினாறுங்கூட 
அதைச்‌ செய்யாமலிருப்பதற்கு நமக்குச்‌ சுயாதீனம்‌ இல்லை. 
நம்முடைய வாயின்‌ வார்த்தைகளும்‌, நம்முடைய தவறான 
கூட்டாளிகளும்‌ சேர்ந்து நம்மை அடிமைப்படுத்தி எப்படி 
யாவது நாம்‌ விரும்பாத அப்பாவத்தைச்‌ செய்யும்‌ படி நம்மை 
வற்புறுத்தி விடுகிறார்கள்‌, ஒரு மனிதன்‌ அலுவலகத்திலே 
பணிபுரிகிறான்‌. லஞ்சம்‌ வாங்கக்கூடாதென்று அவனுக்குத்‌' 
தெரியும்‌. இருந்தாலும்‌ மனச்சாட்டிுயைக்‌ கடினப்படுத்திக்‌ 
கொண்டு லஞ்சம்‌ வாங்கி விடுகிறான்‌. உடன்‌ வேலையாட்கள்‌ 
அதைப்‌ பார்த்துவிடுகிறார்கள்‌. பலருக்கு அது தெரிய வரு. 
கிறது. இன்னொரு சமயத்திலே பெருந்தவறொன்றை அவன்‌ 
செய்யும்‌ படியாகத்‌ தூண்டுகிறார்கள்‌. நான்‌ செய்யமாட்‌ 
டேன்‌ என்று கூறுகிறான்‌, ஆனால்‌ ஏற்கனவே ஒரு முறை, 
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தவறிவிட்டபடியினாேே அவர்கள்‌ கையிலே அவன்‌ பாவை 
யாக இருக்கிறான்‌. அவர்கள்‌ விரும்பினபடியெல்லாம்‌ செய்‌ 
யும்படி அவனை த்‌ தூண்டுகிருர்கள்‌. செய்யமாட்டேன்‌ என்று 
சொல்வதற்குக்கூட அவனுக்கு தைரியம்‌ கிடையாது. இப்‌ 
படித்தான்‌ பாவம்‌ இடுக்கமான நிலையிலே நம்மைக்‌ கொண்டு 
போய்‌ விட்டுவிடுகிற து. இயேசுவை ஆண்டவராக ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளாத ஒரு மனிதன்‌ பல ஆண்டவர்களுக்குச்‌ சேவை 
செய்ய நேரிடுகிறது. பாவத்தின்‌ வழி கரடுமுரடான வழி. 


பாவத்தின்‌ விளைவு 


யோவான்‌ ஸ்நானகனைக்‌ கொன்றுவிட்ட பிறகு ஏரோது 
வின்‌ மனச்சாட்சியிலே அமைதி கிடையாது, பாவம்‌ செய்த 
ஆத்துமா அமைதியாக வாழ முடியாது, ஒருவேளை மற்ற 
வர்கள்‌ காணாதபடி அதை மறைத்துவிடலாம்‌, அல்லது 
தன்னுடைய பதவியினா லும்‌ பணத்தினாலும்‌ மற்றவர்களின்‌ 
ஆதிரவையும்கூட பெற்றுவிடலாம்‌. ஆனால்‌ இருதயத்தின்‌ 
ஆழத்திலும்‌ மனச்சாட்சியிலும்‌ நிச்சயமாய்‌ அமைதியிருக்‌ 
காது. ஏனென்றால்‌, மனிதன்‌ தெய்வ சாயலில்‌, தெய்வத்திற்‌ 
காகவே உண்டாக்கப்பட்டவன்‌. தெய்வத்தின்‌ சன்மார்க்க 
நியதிகளை மீறும்போது, அந்த சன்மார்க்க நியதிகளின்படி. 
வாழ்வதற்காக உண்டாக்கப்பட்டபடியால்‌ அவன்‌ நிச்சய 
மாக அமைதியாயிருக்க முடியாது. மறைந்து போன பாவ 
மாக இருக்கலாம்‌, மற்றவர்களின்‌ ஆதரவைப்‌ பெற்ற பாவ 
மாக இருக்கலாம்‌, மற்றவர்களின்‌ உறவுக்குள்ளே பத்திர 
மாய்‌ இருக்கிறோம்‌ என எண்ணிக்‌ கொள்ளலாம்‌, ஆனால்‌, 
பாவத்தின்‌ பழி அமைதியற்ற நிலையைதான்‌ உண்டாக்கும்‌. 


ஏரோதுவின்‌ கலங்கிய மனச்சாட்சியை, தொடர்ந்து 
அவனுடைய வாழ்க்கையிலே பார்க்கிறோம்‌. ஏரோது இயேசு 
வின்‌ அற்பு தங்களைக்‌ குறித்தும்‌, அவருடைய போதனைகளைக்‌ 
குறித்தும்‌, பரிசுத்த வாழ்வு, தெய்வ ராஜ்யம்‌ என்றெல்‌ 
லாம்‌ அவர்‌ பேசுவதைக்‌ குறித்தும்‌ கேள்விப்பட்டான்‌. அவ 
னுடைய மனச்சாட்சி கலங்கிற்று. ஏற்கனவே யோவானைக்‌ 
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கொலை செய்‌ தவன்‌, யோவான்‌ உயிரோடு எழுந்து 
வந்து விட்டானோ என்று எண்ணுரறான்‌. யோவான்‌ 
உயிரோடு எழுந்து தன்னைக்‌ கலக்குவதற்காகவே 
இப்படி அற்புதங்களைச்செய்து போதனைகளைக்‌ கொடுக்கிறான்‌ 
என்று எண்ணினான்‌. குற்றமுள்ள மனச்சாட்டி கலங்கத்தான்‌ 
செய்யும்‌, ஒரு சமயம்‌ ஒருவர்‌ பன்னிரண்டு பெரிய கனவான்‌ 
களைத்‌ தெரிந்துகொண்டு அந்தப்‌ பன்னிரண்டு கனவான்‌ 
களுக்கும்‌ ஒரு தந்தி அனுப்பினார்‌. தந்திய லே “உங்களைக்‌ 
குறித்து எல்லாம்‌ வெளியாகிவிட்டது. சீக்ரெத்தில்‌ 
நாட்டைவிட்டு ஓடுங்கள்‌?” என்று எழுதியிருந்தது. 24 மணி 
நேரத்திற்குள்ளாக அந்த 12 கனவான்களும்‌ நாட்டைவிட்டு 
ஓடிவிட்டார்கள்‌ என்று கூறப்படுகிறது. இது எதைக்‌ 
காட்டுகிறது? குற்றமுள்ள மனச்சாட்ட ஏதோ ஒரு பேச்சு 
வந்தவுடனே அல்லது ஒரு விவரம்‌ வெளிக்கு வந்தவுடனே 
கலங்குகிறது. இயேசுவின்‌ செய்தியும்‌, அற்புதங்களும்‌, 
அடையாளங்களும்‌, மற்றவர்களுக்கு நல்வாழ்வைக்‌ கொடுத்‌ 
தன. ஆனால்‌ ஏரோதுவுக்கோ அவை கலக்கத்தையும்‌ 
குழப்பத்தையும்‌ விளைவித்தன. குற்றமுள்ள மனச்சாட்சிக்கு 
கடவுளின்‌ செய்தி குழப்பத்தின்‌ செய்தியாகத்தான்‌ வரு 
கிறது. இதை அறிந்துதான்‌ பண்டிதர்‌ பில்லி கிரஹாம்‌, 
“அசுத்தமான இச்சையின்‌ வாழ்வு வாமுநிறவன்‌ ஒருநாளும்‌ 
இயற்கையான சுபாவமுள்ளவனாய்‌ இருக்கமுடியாது. . அவ 
னுக்குள்ளே இயற்கைக்கு மாறான அநேக காரியங்கள்‌ ஏற்‌ 
பட்டுவிடுகின்றன”” என்று கூறுகிறார்‌. குற்றமுள்ள மனச்‌ 
சாட்சி பயத்தை உண்டாக்குகிறது. அநேகர்‌ தங்களுடைய 
மனத்திலே நோயுற்றவர்களாக இருப்பதற்கு*& காரணம்‌ 
மன்னிப்புப்‌ பெறா த பாவத்தின்‌ விளைவுதான்‌, யோவானைக்‌ 
கொன்ற ஏரோது இயேசுவைப்பற்றிக்‌ கேள்விப்பட்டுப்‌ 
பயப்படுகிறான்‌. 


லூக்கா 18:81-33இல்‌ பரிசேயர்கள்‌ இயேசுவினிடத்தில்‌ 
வந்து ஏரோது உம்மைக்‌, கொலை செய்ய மனதாயி 
ருக்கிறான்‌ என்று கூறுகிறார்கள்‌. ஒருவேளை ஏரோது இயேசு 
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வையும்‌ கொலை செய்துவிட்டால்‌ அமைதியாயிருக்கலாம்‌ 
என்று எண்ணியிருக்கக்கூடும்‌. ஆனால்‌ எத்தனை பேரைக்‌: 
கொலை செய்தாலும்‌ சரி, எவ்வளவு முயற்சி செய்து. 
பாவத்தை மறைக்கப்‌ பார்த்தாலும்‌ சரி, நிச்சயமாய்‌ 
பாவத்தின்‌ விளைவும்‌ அதன்‌ மூலமாய்‌ வரக்கூடிய பயமும்‌ 
கலக்கமும்மனச்சாட்சியிலே இருக்கத்தான்‌ செய்யும்‌. இயேசு 
தைரியமாக அந்தப்‌ பரிசேயரைப்‌ பார்த்து “நான்‌ இன்றைக்‌. 
கும்‌ நாளைக்கும்‌ பிசாசுகளைத்‌ துரத்தி, வியாதியுள்ளவர்களைச்‌ 
சொஸ்தமாக்கி மூன்றாம்‌ நாளில்‌ நிறைவடைவேன்‌. இன்‌ 
றைக்கும்‌, நாளைக்கும்‌, மறுநாளைக்கும்‌ நான்‌ நடமாடவேண்‌ 
டும்‌. எருசலேமுக்குப்‌ புறம்பே ஒரு தீர்க்கத்தரிரயும்‌ மடிந்து 
போறதில்லை என்று நான்‌ சொன்னதாக நீங்கள்‌ போய்‌. 
அந்த நரிக்குச்‌ சொல்லுங்கள்‌? என்று கூறியனுப்புகிறார்‌, 
நரி என்று அவனை அழைக்கிறார்‌, நரி சூழ்ச்சிக்கும்‌ வஞ்சகத்‌. 
திற்கும்‌ அடையாளமாகக்‌ கருதப்படுகிறது. பேர்‌ பெற்ற 
ஒரு ராஜாவாக, மக்களுக்கு நன்மை செய்கிறவனாக, வர 
லாற்றி3ல அவனுடைய பெயர்‌ பொன்‌ எழுத்துக்களால்‌ 
பொறிக்கப்படும்படி ஏரோது வாழ்ந்திருக்கலாம்‌. ஆனால்‌ 
தன்‌ சொந்த ஆசைகளுக்கும்‌ இச்சைகளுக்கும்‌ இடங்‌ 
கொடுத்து கடவுளின்‌ சன்மார்க்க நியதிகளை மீறி பாவத்‌. 
திலே அகப்பட்டுக்‌ கொண்டபடியினாலே பயம்‌ நிறைந்‌ தவனா. 
கக்‌ காணப்படுகிறான்‌. அவனுடைய பாவத்தின்‌ விளைவுகளைப்‌ 
பற்றிய பயம்‌ அவனை வாட்டுகிறது. ஆதலால்‌ இயேசு 
அவனை நரி என்று அழைக்கிறார்‌, 


பாவத்தின்‌ ஆக்கினை 


பாவத்தைப்‌ பொறுத்தமட்டிலே நாளைய தினம்‌. 
ஒன்றுண்டு என்பதை நாம்‌ மறந்துவிடக்கூடாது, சாதாரண 
மாய்‌ இந்த நாட்களிலே தற்சமயம்‌ எதுவேண்டுமோ 
அதைப்‌ பெற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌, எதை அனுபவிக்க 
வேண்டுமோ அதை அனுபவிக்கவேண்டும்‌, எது இன்பம்‌ 
கொடுக்கிறதோ அதை அள்ளிப்பருக வேண்டும்‌, நாளைய 
தினத்தைபீ பற்றி அக்கறை கொள்ளவேண்டியதில்லை என்ற. 
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கருத்து மக்களிடையே காணப்படுகிறது. ஆனால்‌ பாவத்‌. 
தைப்‌ பொறுத்தமட்டிலே நாளைய இனம்‌ ஒன்று இருக்கத்‌. 
தான்‌ செய்கிறது, இதை ஏரோதுவின்‌ வாழ்க்கையிலே. 
பார்க்கிறோம்‌. இன்றைக்கு வேண்டும்‌ என்று இன்பத்தை. 
அள்ளிப்‌ பருகும்போது நாளைய தனத்தை நாம்‌ மறந்துவிடு: 
கிறோம்‌. பொறுமையாகவும்‌ அமைதியாகவும்‌ இருப்போ: 
மானால்‌ நாளைய தினம்‌ கிடைக்கவேண்டியது நிச்சயமாகக்‌. 
கிடைக்கத்தான்‌ செய்யும்‌. ஆனால்‌, நான்‌ பொறுக்கமாட்‌ 
டேன்‌, இன்றைக்கே அதை எடுத்துக்கொள்வேன்‌” என்று: 
சரீரத்தின்‌ ஆசைகளுக்கு இடங்கொடுத்து ஒரு வாலிபன்‌ தன்‌: ' 
வாழ்க்கையிலே தவறுதிறான்‌. கடைசியிலே என்ன நடக்‌ 
கிறது? இன்றைக்கும்‌ அவனால்‌ அதை அனுபவிக்க முடிய: 
வில்லை, நாளைக்கும்‌ அதை அனுபவிக்கக்கூடா த ஒரு நிலைக்கு. 
வந்துவிடுகிறான்‌. இப்படியாக நிகழ்‌ காலத்தையும்‌ எதிர்‌: 
காலத்தையும்‌ ஒன்றாக இழந்துவிடுகருன்‌. இன்றைக்காக 
மட்டும்‌ நாம்‌ வாழ்ந்தால்‌ போதாது, நிச்சயமாக இன்றைக்கு. 
நாம்‌ செய்யும்‌ காரியங்கள்‌ நாளைய தின வாழ்க்கையைப்‌ 
பாதிக்கத்தான்‌ செய்கின்றன. வாழ்க்கையிலே நாம்‌ ஒரு. 
முறைதான்‌ நடந்து செல்கிறோம்‌. மறுபடியுமாக இந்த வழி: 
யாக நாம்‌ செல்லுவது கிடையாது, ஆகையினாலே நாம்‌. 
செய்யும்‌ தீர்மானங்கள்‌, எண்ணுகிற எண்ணங்கள்‌ எல்லாம்‌. 
முக்கியமானவை என்பதை மறந்து விடக்கூடாது, 
“இன்றைக்கு நாம்‌ புசிப்போம்‌, குடிப்போம்‌, அனுபவிப்‌ 
போம்‌, வாழ்வோம்‌, நாளைய தினத்தைக்‌ குறித்து அக்‌. 
கறைப்படத்‌ தேவையில்லை?” என்று சிலர்‌ சொல்லுவார்கள்‌. 
ஆனால்‌ கடவுளின்‌ சன்மார்க்க நியதிப்படி இன்றைக்கு எவ்‌: 
விதமாக வாழுகிரறோமோ அதைப்‌ பொறுத்துத்தான்‌ நம்மு. 
டைய நாளைய தனம்‌ இருக்கும்‌. 


ஏரோது தன்‌ சகோதரனின்‌ மனைவியைத்‌ தனக்குச்‌ 
சொந்தமாக்கிக்கொண்டு தன்‌ ராஜ்யத்தை விரிவாக்கஇச்‌ 
சிற்றின்பத்திலே உல்லாசமாக வாழலாம்‌ என்று எண்ணி 
னான்‌. தன்னை யாரும்‌ ஒன்றும்‌ செய்ய முடியாதென்று 


ச 
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விரோதமாகப்‌ படையெடுத்து வந்து அவனைத்‌ தோற்கடித்‌ 
தான்‌ என்று வரலாற்றிலே பார்க்கிறோம்‌. ஏரோது ரோமா 
புரிக்குச்‌ சென்றான்‌. அங்கு ராயனிடத்திலே சென்று தன்னை 
ராஜாவாக்க வேண்டுமென்று கேட்டான்‌, அதே சமயத்‌. 
திலே ஏரோதுவுக்கு விரோதமாகப்‌ பல குற்றச்சாட்டுகளும்‌. 
ராயனுக்கு முன்பாகக்‌ கொண்டுவரப்பட்டன, ராயன்‌: 
ஏரோதுவைப்‌ பதவியிலிருந்து விலக்கி, அவனுடைய சொந்த. 
ராஜ்யத்தின்‌ எல்லைகளிலிருந்து விரட்டி விட்டான்‌. கடை 
யில்‌ ஏரோது ஸ்பானியா நாட்டிலே அந்நியனாக வாழ்ந்து 
மடிந்தான்‌ என்று வரலாறு கூறுகின்றது. ராஜ்யத்தைப்‌ 
பற்றிப்‌ பிடித்துக்கொள்ளலாம்‌. தன்‌ சகோதரனின்‌ மனைவி: 
யையும்‌ தனக்குச்‌ சொந்தமாக்கிக்கொள்ளலாம்‌ என்று: 
எண்ணினான்‌. இரண்டையும்‌ இழந்த நிலையிலே அவனுடைய: 
வாழ்க்கை முடிவடைந்தது. பாவத்தின்‌ விளைவு இதுதான்‌, 

- பாவம்‌ செய்கிற ஆத்துமாவே சாகும்‌, பாவத்தின்‌ சம்பளம்‌: 
மரணம்‌ என்று வேதம்‌ கூறுகிறது, மரணம்‌ என்று கூறும்‌ 
பொழுது சரீர மரணத்தை மட்டும்‌ இங்குக்‌ குறிப்பிடவில்லை, 
ஒரு மனிதனின்‌ ஆத்துமத்திலே ஏற்படும்‌ விளைவுகளைக்‌ குறிக்‌. 
கிறது அந்த வசனம்‌, அமைதியற்ற நிலை, மனச்சாட்‌ சியின்‌ 
குற்றச்சாட்டுகள்‌, இவ்விதமாகப்‌ பலவிதமான குழப்பங்கள்‌ 
ஏற்பட்டு மனத்திலே நோயுற்றவனாக . மாறிவிடுகிறான்‌: 
மனிதன்‌. சூழ்நிலைகளும்கூட பாதகமான சூழ்நிலைகளாசு 
மாறிவிடுகின்றன. அந்த நிலையிலே இயேசு அவனைச்‌ சந்திக்‌ 
கிறார்‌. அந்தச்‌ சமயத்திலாவது ஒருவேளை ஏரோது மனந்‌. 
திரும்பியிருக்கலாம்‌, இயேசுவைத்‌ தன்‌ சொந்த இரட்சக 
ராக ஏற்றுக்கொண்டிருக்கலாம்‌. அப்பொழுது அவனது. 
வரலாறே மாறியிருக்கும்‌, ஆனால்‌ என்ன பரிதாபம்‌! 
ஏரோது தொடர்ந்து பாவத்தின்‌ பாதையிலே நடந்து முடி 
விலே தன்னுடைய ஆத்துமத்தையும்‌ சரீரத்தையும்‌ நஷ்டம்‌: 
படுத்தினான்‌. 


ராஜாவும்‌ போலி மார்க்கமும்‌ 
போலி மார்க்கம்‌ மனித மார்க்கம்‌ 


மத்தேயு 15-ம்‌ அதிகாரத்திலே இயேசு ராஜா போலி 
மார்க்கத்தைச்‌ சந்தித்ததைக்‌ குறித்து மத்தேயு எழுதியிருக்‌ 
கிறார்‌. போலி மார்க்கத்தைக்‌ குறித்து அநேக சத்தியங்கள்‌ 
இந்த அதிகாரத்திலே கூறப்படுகின்றன. இல கிறிஸ்‌ தவர்கள்‌ 
வறுமையினால்‌ கஷ்டப்பட்ட ஒரு குடும்பத்தினருக்காக 
ஜெபித்துக்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌. ஜெபத்தின்‌ நடுவிலே 
ஏதோ சத்தம்‌ கேட்டது. வெளியே போய்ப்‌ பார்த்தால்‌, 
ஒரு வாலிபன்‌ ஒரு வண்டி நிறைய பலவிதமான ஆகாரப்‌ 
பொருட்களைக்‌ கொண்டு வந்து அவர்களைப்‌ பார்த்து, 
“என்னுடைய தகப்பனார்‌ இந்த ஜெபக்கூட்டத்திற்கு வர 
முடியவில்லை. அதற்குப்‌ பதிலாக இந்த ஆகாரப்‌ 
பொருட்களை அனுப்பி இருக்கிறார்‌. கஷ்டப்படுற 
குடும்பத்தினருக்கு இதை நீங்கள்‌ எடுத்துச்‌ செல்லலாம்‌. 
உங்கள்‌ ஜெபத்திற்குப்‌ பதில்‌ வந்துவிட்டது?” என்று 
கூறினான்‌. அதைக்‌ கேட்டவுடனே அந்த ஜெ.க்கூட்டத்தின்‌ 
தலைவர்‌, “நாம்‌ ஜெபிப்பதற்கு முன்பு உண்மையாகவே 
நம்முடைய ,ஜெபத்திற்கேற்றபடி கீழ்ப்படிவதற்கு ஆயத்த 
முள்ளவர்களாய்‌ இருக்கிறோமோ என்று நம்மை நாமே 
கேட்டிருக்கவேண்டும்‌. நாம்‌ அப்படிக்‌ கேட்‌ காததினாலே 
கடவுள்‌, இந்தச்‌ சம்பவத்தின்‌ மூலமாய்‌ நம்மோடு பேசு 
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றார்‌. இந்தக்‌ குடும்பத்தின்‌ வறுமைக்காக ஜெபிக்கிறோம்‌. 
அதோடுகூட அவர்களுடைய வறுமையைப்‌ போக்குவதற்கு 
நம்மால்‌ ஆனதைச்‌ செய்வோம்‌?” என்று கூறினார்‌. அதன்‌ 
பலனாய்‌ ஜெபித்தவர்கள்‌ எல்லோருமே தங்களாலான 
அளவு பணவுதவி செய்வதற்கு முன்‌ வந்தார்கள்‌. அநேக 
முறை நாம்‌ ஜெபிக்கிறோம்‌, ஆனால்‌ நம்முடைய ஜெபத்தின்‌ 
படி நடப்பதற்கு முன்வருவதில்லை. நம்முடைய மார்க்க 
பக்தி வெறுமையான மார்க்க பக்தியாயிருக்கிறது. இவ்வித 
மான போலி மார்க்கத்தைத்தான்‌ இயேசுதிறிஸ்து இங்கே 
எடுத்துக்காட்டுகிருர்‌. 


போலி மார்க்கத்தாராகிய பரிசேயரும்‌ வேதபாரகரும்‌ 
இயேசு கிறிஸ்துவோடு அநேக தடவை வாக்குவாதம்‌ 
பண்ணினார்கள்‌. அப்படிப்பட்ட ஒரு சம்பவத்தை இந்த 
அதிகாரத்திலே பார்க்கிறோம்‌. இயேசுவும்‌ அவருடைய 
சீடர்களும்‌ சாப்பிடுமுன்‌ கை கழுவவில்லை என்று பரிசேயர்‌ 
அவர்களைக்‌ குறித்துக்‌ குறைகூறுகிறார்கள்‌. மத்தேயு 15;25ஐ. 
நாம்‌ வாசிக்கும்பொழுது இயேசுவும்‌ அவருடைய இடர்‌ 
களும்‌ கை கழுவாதபடி அழுக்கு படிந்த கைகளோடு உணவு 
உண்ண முன்வந்துவிட்டார்கள்‌ என்று எண்ணக்கூடாது. 
கழுவுவது என்று அவர்கள்‌ கூறும்போது சுத்தத்திற்காகக்‌ 
கழுவுவதைக்‌ குறிப்பிடவில்லை, சடங்காச்சாரத்திற்காக 
உள்ள கழுவுதலைக்‌ குறிப்பிடுகிறார்கள்‌. அந்த நாட்களிலே 
கைகளையும்‌ கால்களையும்‌ கழுவுவதைக்‌ குறித்து அநேக 
சட்டங்களும்‌ ஆசாரங்களும்‌ இருந்தன, ஒரு குறிப்பிட்ட 
அளவு தண்ணீரை எடுத்துக்‌ கைகளைக்‌ கழுவவேண்டும்‌. 
அப்படிக்‌ கழுவும்போது கழுவின தண்ணீர்‌ உடலின்‌ மற்ற 
பகுதிகளைத்‌ தொடாதபடி கழுவ வேண்டும்‌ என்று பலவித 
மான நியதிகளைப்‌ பரிசேயர்கள்‌ ஏற்படுத்தி வைத்திருந்‌ 
தார்கள்‌, அந்த நியதிகளையெல்லாம்‌ இயேசுவும்‌ அவர்‌ 
களுடைய சீடர்களும்‌ கைப்பற்றவில்லை என்பதுதான்‌ அவர்‌ 
களுடைய குற்றச்சாட்டு, மனிதர்களால்‌ ஏற்படுத்தப்பட்ட 
ஆசாரங்களையும்‌ நியதிகளையும்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டு முக்கிய 
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மான காரியங்களை மறந்துவிட்டார்கள்‌ அவர்கள்‌, இது 
தான்‌ போலி மார்க்கம்‌. i 


போலி மார்க்கத்தைக்‌ குறித்த சத்தியங்களிலே முதல்‌: 
சத்தியம்‌: அது மனிதனால்‌ உண்டானது. 13-ம்‌ வசனத்தில்‌: 
“என்‌ பரம பிதா நடாத நாற்றெல்லாம்‌ வேரோடே. 
பிடுங்கப்படும்‌” என்று இயேசு கூறுகிறார்‌. போலி மார்க்கம்‌ 
பரம பிதாவினாலே நடப்படாத நாற்று; அது மனிதனால்‌ 
உண்டானது. மனித பாரம்பரியங்களினால்‌ நிறைந்தது. யூதர்‌ 
களுக்கு கடவுள்‌ நியாயப்‌ பிரமாணத்தைக்‌ கொடுத்திருந்‌ 
தார்‌. அந்த நியாயப்‌ பிரமாணத்தோடுகூட பரிசேயரும்‌ 
வேதபாரகரும்‌ தங்களுடைய பாரம்பரியங்களையும்‌, ஆசாரங்‌ 
களையும்‌, நியஇகளையும்‌ சேர்த்துக்கொண்டார்கள்‌. அநேக 
முறை உண்மையான நியாயப்பிரமாணத்தை மறந்துவிட்டு, 
மனிதனால்‌ ஏற்பட்ட பாரம்பரியங்களையும்‌ ஆசாரங்களையும்‌: 
கைப்பற்றினார்கள்‌. உதாரணமாக, ஒரு மனிதன்‌ தன்னு 
டைய தாயையும்‌ தகப்பனையும்‌ கனம்பண்ண வேண்டு: 
மென்று நியாயப்‌ பிரமாணம்‌ கூறுகிறது, அவர்கள்‌ ஏழை 
களாயும்‌ தேவையுள்ளவர்களாயும்‌ இருப்பார்களானால்‌ 
அவர்களுக்கு உதவி செய்ய வேண்டியது அவனுடைய 
பொறுப்பு, ஆனால்‌ சில மனிதர்‌ அந்தப்‌ பிரமாணத்தில்‌ 
இருந்து தப்புவதற்காக ஒரு வழியைக்‌ கையாண்டார்கள்‌. 
பாரம்பரியத்தின்படி ஒரு மனிதன்‌ தன்னுடைய 
பணத்தையும்‌ பொருட்களையும்‌ தேவாலயத்திற்கு என்று 
ஒதுக்கிவிட்டால்‌, அவற்றை வேறு எதற்காகவும்‌ செல: 
வழிக்கக்கூடாது. ஆகையினாலே, பெற்றோருக்குக்‌ கொடுப்‌ 
'பதற்குப்‌ பதிலாக இது தேவாலயத்திற்கு உரியது என்று. 
ஒதுக்கிவிடுவார்கள்‌. பிறகு அதைத்‌ தங்களுக்காகச்‌ செல 
வழித்துக்‌ கொள்ளுவார்கள்‌. இப்படியாக நியாயப்‌ பிரமா 
ணத்தின்‌ உண்மையான போதனைக்கு விலக வாழ்வதற்‌. 
காக மனிதப்‌ பாரம்பரியங்களைப்‌ பயன்படுத்தினார்கள்‌.. 
மனிதனால்‌ ஏற்படுத்தப்பட்டது போலி மார்க்கம்‌. 
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நாமும்‌ அநேக முறை நமக்கு வசதியாக இருக்கக்கூடிய. 
மார்க்கக்தை ஏற்படுத்திக்கொண்டு வாழவில்லையா? ஒரு 
கல்லூரி மாணவன்‌ என்னிடம்‌ “நீங்கள்‌ சொல்வதெல்லாம்‌” 
எனக்குத்‌ தெரியாது; கடவுளுக்கு நம்மை ஒப்புக்கொடுக்க 
வேண்டும்‌, இயேசு ஒறிஸ்துவின்‌ மூலமாய்‌ பாவ 
மன்னிப்பைப்‌ பெற்றுக்கொண்டு புதுவாழ்வு பெறவேண்டும்‌ 
என்பதெல்லாம்‌ எனக்கு அவசியமில்லை; என்‌ மதம்‌ 
எனக்குப்‌ போதும்‌” என்று கூறினான்‌. உன்‌ மதம்‌ என்ன 
மதம்‌ என்று நான்‌, கேட்டேன்‌. “கடவுளை நேசிக்க 
வேண்டும்‌. கடவுளுடைய பெயராலே மற்றவர்களுக்கு 
நன்மை செய்ய வேண்டும்‌, இதுதான்‌ என்னுடைய 
மார்க்கம்‌?” என்று கூறினான்‌, ஈயார்‌ உனக்கு இந்த மார்க்கத்‌ 
தைக்‌ கொடுத்தது? உன்னுடைய மார்க்கத்திற்கு ஆதாரம்‌ 
என்ன??? என்று கேட்டேன்‌. அவனால்‌ பதில்‌ கூறமுடிய 
வில்லை, நாம்‌ நமக்கேற்ற மார்க்கங்களை உண்டுபண்ணிக்‌ 
கொள்கிறோம்‌. நமக்கேற்ற வழிகளிலே கடவுள்களையும்‌ 
உண்டு பண்ணிக்கொள்கிறோம்‌, “என்னுடைய மனச்சாட்ட 
யின்படி வாழ்ந்தால்‌ போதும்‌; அதைத்‌ தவிர வேறு எதுவும்‌ 
எனக்கு வேண்டாம்‌?” என்று சிலர்‌ கூறுவதை நீங்கள்‌ கேட்க 
வில்லையா? மனச்சாட்சியின்படி வாழ வேண்டும்‌ என்பதற்கு 
ஆதாரம்‌ என்ன? எதை ஆதாரமாக வைத்து உன்னுடைய 


சன்மார்க்க வாழ்க்கையை வகுத்துக்கொள்கிறாய்‌? மனிதர்‌. 


தங்களுக்கேற்ற மார்க்கத்தை ஏற்படுத்திக்‌ கொள்வது தான்‌ 
போலியான மார்க்கம்‌. 


மெய்‌ மார்க்கத்திற்கு ஆதாரம்‌ ஒன்று உண்டு. கடவுளே 
அதை வெளிப்படுத்தியிருக்கிறார்‌, அந்த வெளிப்பாடுதான்‌ 
வேதாகமத்திலே நமக்குக்‌ கொடுக்கப்பட்டிருக்கி றது. 
பரிசுத்த வேதாகமம்‌ கடவுளுடைய வார்த்தையாகும்‌. 
அதை அடிப்படையாக வைத்து நம்முடைய விசிவாசம்‌ 
இருக்க வேண்டும்‌, இன்றைக்கு அநேகர்‌ இிறிஸ்‌ தவ சபைக்‌ 
குள்ளும்‌ சபைக்கு வெளியிலும்‌ தங்களுடைய விசுவாசக்‌ 
கோட்பாடுகளைத்‌ தங்கள்‌ பகுத்தறிவின்படியும்‌, மற்ற 
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மனிதர்களின்‌ தத்துவங்களின்படியும்‌ அமைத்துக்கொள் 
கிறார்கள்‌. அது போலியான மார்க்கம்‌ ஆகும்‌. இயேசு 
கிறிஸ்துவின்‌ வேதாகமத்தைத்‌ தவிர வேறு எதையும்‌ 
சார்ந்து நாம்‌ நம்முடைய விசுவாசத்தை அமைத்துக்கொள்ள 
முடியாது. திருச்சபையின்‌ பாரம்‌ பரியங்களோ, . அல்லது 
வேகாந்திகளின்‌ கோட்பாடுகளோ நம்‌ விசுவாசத்திற்கு 
ஆ தாரங்களாயிருக்க முடியாது, மனச்சாட்சியின்படி வாழ்‌ 
கிறேன்‌ என்று கூறி நாம்‌ நம்மைத்‌ திருப்இப்படுத்திக்‌ கொள்ள 
முடியாது, மனச்சாட்சி சரியான வழிகாட்டியாக இருக்க 
முடியாது. பரிசுத்தாவியானவரால்‌ கூர்மையாக்கப்பட்ட 
மனச்சாட்டுதான்‌ சரியான வழிகாட்டியாக இருக்கமுடியும்‌, 
அந்த மனச்சாட்டு திருமறைக்கு ஏற்ப அமையவேண்டும்‌. 
வேதமே விசுவாசத்திற்கும்‌ சன்மார்க்க வாழ்வுக்கும்‌ 
போதுமான ஆதாரம்‌. 


போலி மார்க்கம்‌ வெளிவேடமான 
மார்க்கம்‌ 

போலி மார்க்கம்‌ வெறும்‌ வெளிவேடமான மார்க்கம்‌, 
உள்ளத்தின்‌ காரியங்களிலே போலி மார்க்கத்திற்கு 
விருப்பம்‌ கிடையாது, தெய்வ மக்கள்‌ போலித்தனமாய்‌ 
நடப்பதைப்‌ பார்த்து ஏசாயா தீர்க்கன்‌ “இதோ, இவர்கள்‌ 
தங்கள்‌ உதடுகளினாலே என்னைக்‌ கனம்பண்ணு ருர்கள்‌ . 
' ஆனால்‌ அவர்களுடைய இருதயமோ எனக்கு விலகியிருக்‌ 
கிறதென்று கடவுள்‌ கூறுகிறார்‌?” என்று எடுத்துக்‌ காட்‌ 
டினான்‌. தங்களுடைய உதடுகளினாலே அவரைத்‌ துதித்து 
விட்டு, இருதயத்தை அவருக்கு ஒப்புக்‌ கொடுக்காமல்‌ இருப்‌ 
பது போலி மார்க்கம்‌, இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ போலி மார்க்கத்‌ 
திற்கு அடிமைப்பட்டு விட்டார்கள்‌. அவர்கள்‌ மட்டுமல்ல, 
நாம்‌ கூட போலி மார்க்கத்திற்கு எளிதிலே வசப்பட்டு விட 
லாம்‌, ஆகையால்தான்‌ போலி மார்க்கம்‌ எது என்று 
அறிந்துகொள்வது நல்லது, அப்படி அறிந்துகொள்ளுவோ 
மானால்‌ அந்த மார்க்கத்திற்கு நம்மை விலக்கிக்‌ காத்துக்‌ 


து. 
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கொள்ளலாம்‌. வெளி ஆசாரங்களையும்‌, வெளிப்பிரகார 
மான நியதிகளையும்‌, ஆராதனைகளையும்‌ சார்ந்திருப்பது 
போலி மார்க்கம்‌, உள்ளத்தின்‌ காரியங்களுக்கு முதலிடம்‌ 
கொடுத்து, உள்ளத்தில்‌ இயேசு இறிஸ்து ஏற்றுக்கொள்ளப்‌ 
படவேண்டும்‌; அவருடைய போதனைகள்‌ அங்கீகரிக்கப்பட 
வேண்டும்‌ என்று கூறுவது மெய்‌ மார்க்கமாகும்‌. “மனி தனு 
டைய வாய்க்குள்ளே போகிறது அவனைத்‌ தீட்டுப்படுத்த 
முடியாது. ஆகையினாலே கைகளை எந்த விதமாய்க்‌ கழுவ 
வேண்டும்‌ என்று வெளி ஆசாரங்களை அதிகமாய்‌ வற்‌ 
புறுத்திச்‌ சொல்லுதிறீர்களே, இதுவல்ல. முக்கியமான 
காரியம்‌, மனிதனின்‌ இருதயத்தில்‌ இருந்து பொல்லாத இந்‌ 
தனை களும்‌, கொலை பாதகங்களும்‌, விபச்சாரங்களும்‌, வேசித்‌ 
தனங்களும்‌, களவுகளும்‌, பொய்ச்‌ சாட்சிகளும்‌, துரஷணங்க. 
ளும்‌ புறப்பட்டு வரும்‌, இவைகளே மனுஷனைத்‌ தீட்டுப்‌ 
படுத்தும்‌?” என்று ஆண்டவர்‌ (மத்தேயு 75; 19220) 
கூறினார்‌. மெய்‌ மார்க்கத்தைக்‌ குறித்து ல சத்தியங்களை 
இதன்‌ மூலமாய்‌ அறிந்து கொள்ளலாம்‌. ்‌ 


முதலாவது, மெய்‌ மார்க்கம்‌ உள்ளத்திற்குரியது. ' 1சாமு 
வேல்‌ 16-ம்‌ அதிகாரத்திலே, “மனுஷன்‌ பார்க்கற 
படி கர்த்தர்‌ பார்க்க மாட்டார்‌; மனுஷன்‌ முகத்தைப்‌ 
பார்ப்பான்‌. கர்த்தரோ இருதயத்தைப்‌ பாாக்கிறார்‌”' என்று 
வாசிக்கிறோம்‌; தாவீதும்‌ 51ம்‌ சங்க தத்தில்‌ “கர்த்தாவே, நீர்‌ 
உள்ளத்தில்‌ உண்மை இருக்க விரும்புதிறீர்‌?? என்று பிரார்த்‌ 
திக்கிறான்‌. உள்ளத்திலே உண்மையிருப்பதுதான்‌ ' மெய்‌ 
மார்க்கம்‌. வெளிப்பிரகாரமாக மனிதரைப்‌ பிரியப்படுத்‌ 
தும்‌ படியாக நடந்தால்‌ அது போலியான மார்க்கம்‌. ஒரு. 
கூட்டத்திலே ஒரு மனிதன்‌ “நாம்‌ புது சமுதாயம்‌ அமைக்க 
வேண்டும்‌. புது உலகத்தைத்‌ தோற்றுவிக்க வேண்டும்‌?! 
என்று தன்‌ சொந்த முயற்சியினாலே உண்டாக்கக்கூடிய சமு. 
காயத்தைக்‌ குறித்துப்‌ பேசிக்‌ கொண்டிருந்தான்‌! பேச்சின்‌ 
முடிவிலே ஒரு ஆள்‌ எழுந்து நின்று, “ஐயா, நீங்கள்‌ சொல்‌ 
வதெல்லாம்‌ அருமையாக இருக்கிறது. நீதி அவசியம்‌ தான்‌. 
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நமக்குள்ளே நல்வாழ்வு வேண்டுமானால்‌ பணக்காரன்‌ ஏழை 
என்கிற வித்தியாசம்‌ இருக்கக்கூடாது. தாரதம்மியம்‌ 
அற்ற ஒரு சமுதாயத்தை அமைக்க வேண்டும்‌ என்பது அவ 
யம்தான்‌. ஆனால்‌ ஒன்று கேட்கிறேன்‌. புது உலகத்தை 
அமைக்கவேண்டும்‌ என்று கூறினீர்களே, பழைய ஆட்களை 
வைத்து எப்படி ஐயா புது உலகத்தை அமைக்கமுடியும்‌??? 
என்று கேட்டான்‌, நல்ல கேள்வி! இருதயத்திலே மாறுதல்‌: 
இல்லாதபடி வெளியிலே எதையுமே நிரந்தரமாக மாற்ற 
முடியாது, மனிதனுக்கு இன்றையத்‌ தேவை சமுதாயச்‌ 8ர்‌ 
திருத்தம்‌ அல்ல, உள்ளத்தின்‌ ஆழத்திலே மறுபிறப்பே 
அவசியம்‌. இதைத்தான்‌ இயேசு வலியுறுத்தினார்‌. போலி 
யான மார்க்கம்‌ வெளித்தோற்றத்தை வற்புறுத்துகிறது. 
உண்மையான மார்க்கம்‌ உள்ளத்திற்குரியது. 


இரண்டாவது, மெய்‌ மார்க்கம்‌ சன்மார்க்க வாழ்வையும்‌. 
ஆவிக்குரிய வாழ்க்கையையும்‌ வற்புறுத்திக்‌ காட்டுகிறது. 
சன்மார்க்க வாழ்விலும்‌ ஆவிக்குரிய வாழ்க்கையிலும்‌ ஒரு 
மனிதன்‌ £ீழ்ப்படிதலுள்ளவனாசு நடக்கவேண்டும்‌, யாக்‌ 
கோபு முதல்‌ அதிகாரம்‌ 26,27-ம்‌ வசனங்களிலே “உங்களில்‌ 
ஒருவன்‌ தன்‌ நாவை அடக்காமல்‌, தன்‌ இருதயத்தை வஞ்‌. 
இத்து, தன்னை தேவபக்தியுள்ளவன்‌ என்று எண்ணினால்‌ 
அவனுடைய தேவபக்தி வீணாய்‌ இருக்கும்‌, திக்கற்ற பிள்ளை 
களும்‌ விதவைகளும்‌ படுகிற உபத்திரவத்திலே அவர்களை 
விசாரிக்கிறதும்‌, உலகத்தால்‌ கறைபடாதபடி தன்னைக்‌. 
காத்துக்கொள்வதுமே பிதாவாகிய தேவனுக்கு முன்பாக 
மாசில்லாத சுத்தமான பக்தியாய்‌ இருக்கிறது?” என்று 
எழுதுகிறார்‌. உண்மையாகவே மற்ற மனிதர்மேல்‌ அக்கறை. 
கொண்டு அவர்களுடைய தேவைகளை நம்‌ தேவைகளாக 
ஏற்றுக்கொண்டு அவர்களுக்கு உதவிச்செய்வது தான்‌ மெய்‌ 
பக்தி, உலகத்திலே கறைபடாதபடி இயேசு கிறிஸ்துவுக்குப்‌: 
பிரியமான வாழ்க்கை நடத்துவதுதான்‌ மெய்‌ மார்க்கம்‌... 
மெய்மார்க்கம்‌ சன்மார்க்க வாழ்க்கையிலும்‌ ஆவிக்குரிய 
வாழ்க்கையிலும்‌ மாற்றத்தை ஏற்படுத்தும்‌, வாழ்க்கையில்‌. 


57 


மாறுதல்‌ பெறாதவன்‌ மெய்‌ பக்தியுள்ளவனாக நடிப்பானானால்‌ 
அது போலி மார்க்கமாகத்தான்‌ இருக்கும்‌, ஆகையால்‌ 
இயேசு, “(ஒருவன்‌ மறுபடியும்‌ பிறவாவிட்டால்‌ தேவனு 
டைய ராஜ்யத்தைக்‌ காண்பதில்லை, அதில்‌ ப்‌ 
தில்லை?” என்று கூறினார்‌. 

மூன்றாவதாக, மெய்‌ மார்க்கம்‌ தேவனுக்கும்‌ மனிதனுக்‌ 
கும்‌ உள்ள உறவை வற்புறுத்திக்‌ காட்டுகிறது. தேவனோடும்‌ 
மனிதனோடும்‌ நமக்குள்ள உறவை வலியுறுத்திக்‌ காட்டு 
வது மெய்‌ மார்க்கம்‌. மனித உறவையும்‌ கடவுளுடைய 
உறவையும்‌ உதாசீனம்‌ செய்துவிட்டு ஆசாரடிகளையும்‌, 
பாரம்பரியநிகளையும்‌ மட்டும்‌ நம்பி இருப்போமானால்‌ அது 
போலி மார்க்கமாகும்‌. கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்று பெயர்‌ வைத்‌ 
திருக்கிற அநேகர்‌ ஆலய ஆராதனைகளுக்கு ஒழுங்காகச்‌ 
செல்லலாம்‌, கிறிஸ்மஸ்‌, ஈஸ்டர்‌ என்று பலவிதமான 
திருவிழாக்களைக்‌ கொண்டாடலாம்‌, கிறிஸ்‌ தவ ஆசாரங்களை 
யும்‌, பாரம்பரியங்களையும்‌ அனுசரிக்கலாம்‌. ஆனால்‌ ஆண்ட, 
வரோடு அவர்களுக்குத்‌ தனிப்பட்ட உறவு கிடையாது. 
மற்ற மனிதர்களுக்கும்‌ அவரிகளுக்கும்‌ உள்ள உறவும்‌ சரி 
யான நிலையிலில்லை. மற்ற மனிதர்களோடு அன்பாய்‌ அவர்‌ 
களால்‌ வாழ முடியாது, தேவையுள்ள மனிதர்களைப்‌ 
பார்த்து அவர்கள்‌ தங்கள்‌ இருதயத்தை அடைத்துக்‌ 
கொள்கிறார்கள்‌. இப்பேரீப்பட்ட மார்க்கம்‌ போலி மார்க்க 
மாகும்‌. இந்தப்‌ போலி மார்க்கத்தில்‌ இருந்து. ஆண்டவர்‌ 
நம்மை விடுவிப்பாராக. 


போலி மார்க்கம்‌ 

அடிமை மார்க்கம்‌ 
போலி மார்க்கத்தைக்‌ குறித்து மத்தேயு 15:3 ல 
“உங்கள்‌ பாரம்‌ பரியத்தனாலே தேவனுடைய கற்பனைகளை 
ஏன்‌ மீறி நடக்கிறீர்கள்‌?”' என்றும்‌, 6-வது வசனத்தில்‌ 
“உங்கள்‌ பாரம்பரியத்தனாலே தேவனுடைய கற்பனைகளை 
அவமாக்கி வருகிறீர்கள்‌?! என்றும்‌ ஆண்டவர்‌ கூறுகிறார்‌ 
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மார்க்க பக்தியுள்ளவர்கள்‌ என்று அவர்கள்‌ தங்களைக்‌ 
குறித்து எண்ணிக்‌ கொண்டார்கள்‌. ஆனால்‌ இயேசுவோ 
அவர்களைப்‌ பார்த்து தேவ கற்பனையை மீறுதிறீர்கள்‌, அதை. 
அவமாக்குகிறீர்கள்‌ என்று கூறுநறோர்‌. போலியான 
மார்க்கத்தைக்‌ குறித்து இன்னும்‌ .சில சத்தியங்களைக்‌ 
கவனிப்போம்‌. 

போலியான மார்க்கம்‌ மனிதரை அடிமைப்படுத்துகிறது.. 
“தேவ ஆவியானவர்‌ எங்கு உண்டோ அங்கு விடுதலை 
உண்டு? என்று வேதம்‌ கூறுகிறது. “குமாரன்‌ எவனை 
விடுதலையாக்குகிருரோ அவன்‌ நிச்சயமாகவே விடுதலையா 
வான்‌!” என்பது நம்‌ ஆண்டவருடைய வாக்கு, கிறிஸ்து 
விடுதலையின்‌ மார்க்கத்தை நமக்குக்‌ காட்டுகின்றார்‌. 
ஆனால்‌ மனிதபாரம்பரியங்களையும்‌, சொந்த வியாக்கியானங்‌ 
களையும்‌, தத்துவங்களையும்‌ சார்ந்திருக்கிற மார்க்கமோ 
நம்மை அடிமைப்படுத்துகிறது. இதைச்‌ செய்‌, அதைச்செய்‌ 
அல்லது இதைச்‌ செய்யாதே, அதைச்‌ செய்யாதே என்று 
கூறும்‌ பலவித ஆசாரங்களை நாம்‌ கைப்பற்றும்‌ போது நமக்‌ 
குள்ளே அதிகமான மனச்‌ சோர்வு உண்டாகிறது. செய்ய 
வேண்டியதைச்‌ செய்யவில்லையே, செய்யக்‌ கூடாததையெல்‌ 
லாம்‌ செய்கிறோமே என்று நமக்குள்ளே சோர்வு ஏற்படு 
கிறது. மனிதன்‌ இயற்கையாகவே நல்லதைச்‌ செய்ய முடி 
யாது, தெய்வ கற்பனைகளின்படி நடக்கவும்‌ முடியாது... 
மனிதனுக்குத்‌ தேவையானது, அவன்‌ உள்ளத்திலே பரிசுத்‌ 
தாவியானவர்‌ வாசம்பண்ணி, அவனை மாற்றி, கடவுளின்‌ ' 
: வழியிலே நடத்த வேண்டும்‌, போலி மார்க்கத்திலே 
இதற்கு இடமே கிடையாது, அது வெறும்‌ எழுத்தினாலே 
உண்டான ஆசாரங்களையும்‌ கற்பனைகளையும்‌ சார்ந்திருக்கின்‌ 
றது. யூத மக்கள்‌ அவ்விதமான மார்க்கத்தினால்‌ தங்களை 
அடிமைப்படுத்திக்‌ கொண்டார்கள்‌. தங்கள்‌ மேல்‌ பலவித. 
மான தேவையற்ற. நுகங்களை ஏற்றுக்‌ கொண்டார்கள்‌, 
அந்தச்சமயத்திலே இயேசு இரட்சகராக அவர்கள்‌ நடுவிலே. 
வந்தார்‌, வர்களைப்‌ பார்த்து “வருத்தப்பட்டுப்‌ பாரம்‌ 
ச மக்றைவ்ர்களே; நீங்கள்‌ க்கத்‌! என்னிடத்திலே 
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வாருங்கள்‌, நான்‌ உங்களுக்கு இளைப்பாறுதல்‌ தருவேன்‌!” 
என்று கூறினார்‌. இந்த வசனத்தின்‌ உண்மையான, பொருள்‌ - 
என்ன? “உங்கள்‌ மேல்‌ பல அனாவசியமான சுமைகளை ஏற்றுக்‌. 
கொண்டிருக்கிறீர்கள்‌. உங்களுடைய மார்க்க அதிகாரிகளும்‌. 
போதகர்களும்‌ பல சுமைகளை உங்கள்‌ மேல்‌ சுமத்தியிருக்‌ 
கிறார்கள்‌. மனித பாரம்பரியங்களையும்‌ ஆசாரங்களையும்‌ 
மிகைப்படுத்தி உங்களைச்‌ சோர்வுறப்‌ பண்ணியிருக்கிருர்கள்‌, 
இவ்விதமாய்‌ வருத்தப்பட்டுப்‌ பாரம்‌ சுமக்கிற நீங்கள்‌ என்னி: 
டத்தில்‌ வாருங்கள்‌, நான்‌ உங்களுக்கு இளைப்பாறுதல்‌ 
கொடுக்கறேன்‌? என்று ஆண்டவர்‌ அவர்களை அழைத்தார்‌. 
ஒரு வேளை உன்‌ மார்க்கம்‌ ஒரு பெரிய நுகத்தை. 
உன்னுடைய கழுத்திலே  சுமத்தியிருக்கலாம்‌. அதைக்‌ 
குறித்து நீ சோர்வுற்றிருக்கிறாய்‌, எப்படி. நான்‌ நித்திய 
ஜீவனை பெற்றுக்‌ கொள்வது என்று யோசிக்கின்றாய்‌, மெய்‌ 
மார்க்‌ கத்திலே விடுதலையும்‌ சமாதானமும்‌ உண்டு, போலி 
மார்க்கமோ அடிமைப்படுத்துகிறது. ்‌ 
போலி மார்க்கம்‌ குருடராக்குகிறது 

14-ம்‌ வசனத்திலே, பரிசேயர்கள்‌  குருடருக்கு வழி 
காட்டுகிற குருடராயிருக்திறார்கள்‌, குருடனுக்குக்‌. 
குருடன்‌ வழிகாட்டினால்‌ இருவரும்‌ குழியிலே. விழுவார்‌ 
களை என்று ஆண்டவர்‌ கூறுகிறார்‌. தாங்கள்‌ பக்தியுள்ள 
வர்கள்‌, வேதவியாக்கியானத்திலே சிறந்தவர்கள்‌, ஞானி: 
கள்‌ என்று. தங்களைக்‌ குறித்துப்‌ பரிசேயர்கள்‌ எண்ணிக்‌ 
கொண்டார்கள்‌. ஆனால்‌ ஆண்டவரோ அவர்களைக்‌ குருடர்‌ 
என்று அழைக்கிறார்‌. போலி மார்க்கம்‌ அவர்களைக்‌ குருட 
ராக்கி விட்டது. இயற்கையாகவே எந்த மனிதனுக்கும்‌ நல்‌ 
லது எது, தீயது எதுஎன்று அறியக்கூடிய சக்தியைக்‌ கடவுள்‌ 
கொடுத்திருக்கிறார்‌. மனிதன்‌ பாவத்திற்கு அடிமைப்பட்டு. 
ஆத்துமத்திலே குருடனாய்‌ இருக்கிறவன்தான்‌. !ஆனால்‌ 
அவனுக்கும்‌ கூட நல்லது எது, தீயது எது என்று அறியக்‌ 
கூடிய சக்தியைக்‌ கடவுள்‌ கொடுத்திருக்கிறார்‌. ஏனென்றால்‌ 
மனிதன்‌ கடவுளின்‌ சாயலிலே உண்டாக்கப்‌ பட்டவன்‌ 
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ஆனால்‌ அவனோ நல்லதை நல்லது என்றும்‌, தீயதைத்‌ தீயது 
என்றும்‌ அங்தீகரிக்காதபடி மனிதப்‌ பாரம்பரியங்களினாலும்‌ 
தத்துவங்களினாலும்‌, வியாக்கியானங்களினாலும்‌ நல்லதைத்‌ 
தீயதைப்‌ போலவும்‌, . தீயதை நல்லது போலவும்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்கிறான்‌. இவ்விதமாய்‌ அவன்‌ சன்மார்க்க வாழ்விலும்‌ 
ஆவிக்குரிய வாழ்விலும்‌ குருடனாடுவிடுறொன்‌ இது போலி 
மார்க்கத்தின்‌ விளைவு. நல்லதை நல்லது என்றும்‌ தீயதை 
தீயது என்றும்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ளாதபடி பல வியாக்கியானங்‌ 
களினாலே நம்மைப்‌ போலி மார்க்கம்‌ குருடராக்கிவிடுநறெது, 
இந்தச்‌ சூழ்நிலையை அநேக பெயர்க்‌ இறிஸ்தவர்களின்‌ நடு 
விலே காண்றோம்‌. நல்லது எது, தீயது எது என்று 
வேதம்‌ தெளிவாகப்‌ போதிக்கிறது. அவர்களோ தங்கள்‌ 
சூழ்நிலைக்கும்‌ தங்கள்‌ சுயநலனுக்கும்‌ ஏற்றபடி நல்லது எது, 
தீயது எது என்று நிதானிக்கிறார்கள்‌, வேதத்தின்‌ 
போதனையை ஒதுக்கி விடுகிறார்கள்‌: நம்முடைய மனச்சாட்‌ 
சிக்கேற்றபடி நடந்தால்‌ அது போதும்‌ என்று சொல்லிவிடு 
கிறார்கள்‌, அவர்களுடைய மனச்சாட்‌யோ மழுங்கியிருக்‌ 
கிறது. இப்படித்‌ தங்களைத்‌ தாங்களே ஏமாற்றிக்கொண்டு 
குருடராகி விடுகிறார்கள்‌ அவர்கள்‌. பாவத்திலே வாமும்‌ஒரு 
மனிதனுக்கு வெளிச்சம்‌ வரும்பொழுது நல்லதை நல்லதென்‌ 
றும்‌, தீயதைத்‌ தீயது என்றும்‌ அவன்‌ கண்டுக்‌ கொள்கிறான்‌. 
இயேசுவண்டை திரும்புகிறான்‌. ஆனால்‌ போலியானமார்க்க 
பக்தியில்‌ இருக்கிறவனை ஏற்கனவே அவனுடை.ய சொந்த 
அபிப்பிராயங்களும்‌, வியாக்கியானங்களும்‌, பாரம்பரியங்‌ 
களும்‌ அடிமைப்படுத்தியிருக்கிற இனாலே, அவனால்‌ நல்லதை 
நல்லதென்றும்‌, தீயதைத்‌ தீயதென்றும்‌ காணமுடிகிற 
தில்லை, ஆகையினால்‌ மார்க்க பக்தியுள்ளவர்கள்‌ இயேசு 
வண்டை வருவது அதிகக்‌ கடினமாகிவிடுகிறது. ஒருவேளை 
இது விசித்திரமாகத்‌ தோன்றலாம்‌. ஆனால்‌ உண்மை இது 
தான்‌, போலியான மார்க்கம்‌ அபரயமான ஒரு மார்க்க 
மாகும்‌. அது மனிதனைக்‌ குருடனாக்‌ி, விடுறது, தன்‌ 
சொந்த தேவையையும்‌ கடவுளுடைய இரட்ரிப்பையும்‌ 
யார்க்காதபடி தனக்கு இரட்சகர்‌ தேவை என்று உணராத 
யடி அவனைக்‌ குருடனாக்கிவிடுகிறது. 





ராஜ்யத்தின்‌ அறைகூவல்‌ 
விசுவாச அறிக்கை 


மத்தேயு 16-ம்‌ அதிகாரம்‌ 18-ம்‌ வசனம்‌ முதல்‌ 88-ம்‌ 
வசனம்‌ வரையுள்ள பகுதியில்‌ கடவுளுடைய ராஜ்யத்தின்‌ 
அறைகூவலை நாம்‌ கவனிக்கலாம்‌, முதலில்‌ உள்ள சல 
வசனங்களில்‌, விசுவாச அறிக்கையைப்‌ பற்றிக்‌ கூறப்பட்டு 
இருக்கிறது. செசரியா பிலிப்பியிலே ஆண்டவர்‌ இந்த வார்த்‌ 
தைகளைக்‌ கூறினார்‌ என்று 18-ம்‌ வசனத்திலே பார்க்கிறோம்‌. 
செசரியா பிலிப்பி என்கிற இடம்‌ புறஜாதியார்‌ அதிகமாய்‌ 
உள்ள ஒரு இடமாகும்‌, அது மட்டுமல்ல, பலவித 
மான மார்க்க வழிபாடு உள்ளவர்கள்‌, பல தெய்வங்‌ 
களை வழிபடுகிறவர்கள்‌ அங்கு இருந்தார்கள்‌. சீரியாவின்‌ 
கடவுளாகிய பாகாலை வணங்குகிறவர்கள்‌ அநேகர்‌ அங்கு 
இருந்தார்கள்‌. பாகாலுக்கு அநேக கோவில்கள்‌ இருந்தன. 
அந்த இடத்தில்‌ உள்ள ஒரு குகையைக்‌ கிரேக்க தேவதை 
யாகிய பான்‌ பிறந்த இடம்‌ என்று பெரிதாகக்‌ சொண்டாடி 
அங்கு அந்தத்‌ தேவதைக்காக ஒரு கோவிலைக்‌ கட்டியிருந்்‌ 
தார்கள்‌. இன்னும்‌ ரோம ராயனுக்கும்‌ அந்த இடத்திலே 
ஒரு கோவில்‌ உண்டாகியிருந்தது. ரோம ராயனைத்‌ தெய்வ 
மாக வணங்கும்‌ வழக்கம்‌ அந்தப்‌ பட்டணத்திலே காணப்‌ 
பட்டது. இப்படி, பல தெய்வங்கள்‌, பல கோவில்கள்‌ 
அங்கிருந்தன. அந்த இடத்திலே ஆண்டவர்‌ தம்முடைய 
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சீடர்களைப்‌ பார்த்து மிகவும்‌ முக்கியமான ஒரு கேள்வியைக்‌ 
கேட்டார்‌. மனுஷகுமாரனாகிய என்னை ஜனங்கள்‌ யார்‌ 
என்று சொல்கிருர்கள்‌?!'? என்று கேட்டார்‌. 


மனிதகுமாரன்‌ என்கிற பெயராலே தம்மை இயேசு 
அடிக்கடி அழைத்ததன்‌ நோக்கம்‌ என்ன? தானியேலின்‌ 
புத்தகம்‌ 7-ம்‌ அதிகாரம்‌ 14-ம்‌ வசனத்திலே கூறியிருக்கிற: 
மகிமை பொருந்இனவராதிய மேசியா, தாம்‌ என்பதைதக்கு றிக்‌ 
கும்படியாகவும்‌ யெகோவாவுக்குச்‌ சமானமாய்‌ தாமும்‌ 
தெய்வீகத்‌ தன்மையுள்ளவராய்‌ விளங்குவதைக்‌ குறிக்கும்‌ 
படியாகவும்‌ மனித குமாரன்‌ என்கிற பெயரை அவர்‌ பயன்‌ 
படுத்துகிறார்‌. இப்படி மனித குமாரன்‌ என்று தம்மை 
அமைக்கும்‌ பொழுது தம்முடைய மனிதத்துவத்தையும்‌. 
தெய்வீகத்தையும்‌ சேர்த்து அவர்‌ வலியுறுத்துகிறார்‌, சீடர்‌ 
களை நோக்கி தம்மை யார்‌ என்று மக்கள்‌ கூறுகிறார்கள்‌ 
என்று கேட்டார்‌. “ஜிலர்‌ உம்மை யோவான்‌ ஸ்நானகன்‌ 
என்றும்‌, சிலர்‌ எலியாவென்றும்‌ வேறு சிலர்‌ எரேமியா 
என்றும்‌ அல்லது தீர்க்கதரிசிகளில்‌ ஒருவர்‌ என்றும்‌ சொல்லு 
கிறார்கள்‌” என்று சீடர்கள்‌ பதில்‌ சொன்னார்கள்‌. அநேக 
மக்கள்‌ இயேசுவை மனுஷீகமான முறையிலே புரிந்து: 
கொண்டார்கள்‌. மனுஷீகவார்த்தைகளைக்‌ கொண்டும்‌, 
பெயர்களைக்‌ கொண்டும்‌ அவரை விவரித்தார்கள்‌, உத்தம 
மான மனிதர்‌, போ தகர்களுக்குள்ளே சிறந்தவர்‌, கடவுளைக்‌ 


குறித்து நல்ல காரியங்களை எளிதான முறையில்‌ கூறுகிறவர்‌- 


என்று முடிவுகட்டிவிட்டார்கள்‌. இயேசு கிறிஸ்துவை 
வெறும்‌ மனிதரீ என்று மட்டும்‌ முடிவுகட்டுகிறவர்கள்‌ 
பெரும்‌ தவறைச்‌ செய்கிறார்கள்‌. இயேசு உண்மையாகவே 
பல அருமையான போதனைகளைக்‌ கொடுத்தார்‌. பெரும்‌ 
போதகர்களிலே அவர்‌ சிறந்தவர்தாம்‌. தத்துவ சாஸ்திரி 


களும்கூட புரிந்து கொள்ளாத உண்மைகளை எளிதான முறை: 


யிலே அவர்‌ விளக்கிச்‌ சொன்னார்‌. ஆனால்‌, அவர்‌ வெறும்‌ 


மனிதர்தாம்‌ என்று முடிவுகட்டுவோமானால்‌ நாம்‌ பெரும்‌. 


தவறு செய்றெவர்களாவோம்‌, 
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நம்‌ விசுவாசம்‌ எவ்விதமான அறிக்கையைக்‌ கொடுக்‌ 
கிறது? மற்றவர்கள்‌ என்னைக்குறித்து என்ன சொல்லுறார்‌ 
கள்‌ என்று கேட்டுவிட்டு உடர்களைப்‌ பார்த்து, “நீங்கள்‌' 
என்னை யார்‌ என்று சொல்லுகிறீர்கள்‌?! என்று கேட்டார்‌. 
இயேசுவைக்‌ குறித்து நாம்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ என்றைக்காவது: 
ஒருநாள்‌ ஒரு முடிவுக்கு வந்துதான்‌ ஆகவேண்டும்‌. 
இயேசுவை ஒதுக்கி வைத்து வாழுவேன்‌ என்று நாம்‌ கூறவே: 
முடியாது. வரலாற்றிலிருந்து ஒரு சம்பவத்தை எடுத்துக்‌ 
கொண்டு, இந்தச்‌ சம்பவத்தை நான்‌ நம்பவில்லையென்று: 
கூறுவாயானால்‌, அது உன்‌ வாழ்க்கையைப்‌ பாதிக்கப்போவ 
தில்லை. பிளாசி யுத்தம்‌ என்று இந்திய வரலாற்றிலே ஆங்கி: 
லேயருக்கும்‌ இந்தியருக்கும்‌ நடந்த ஒரு யுத்தத்தைப்‌ பற்றி' 
நாம்‌ படித்திருக்கிறோம்‌. பிளாசி யுத்தம்‌ 1757-ல்‌ நடந்தது 
என்று வரலாறு கூறுகின்றது, பிளாசியுத்தம்‌ எந்த ஆண்டு! 
நடைபெற்றது, உண்மையாகவே அது வரலாற்றிலே நடை. 
பெற்றதா, இல்லையா என்பதைக்‌ குறித்து நீ ஒரு முடிவுக்கு: 
வரவேண்டிய அவசியமில்லை, அது உன்‌ வாழ்க்கையைப்‌ 
பாதிக்கப்‌ போவதும்‌ இல்லை. ஆனால்‌ இயேசு கிறிஸ்துவை 
அவ்விதமாக, நாம்‌ கருதிவிட முடியாது. இயேசு கிறிஸ்து: 
வைக்‌ குறித்து நாம்‌ எந்த விதமான முடிவுக்கும்‌ வராமல்‌! 
இருந்துவிட முடியாது, அவர்‌ ஜீவனைக்‌ கொண்டு வருகிற: 
வர்‌. அவரை உதாசீனம்‌ செய்து, அவரைக்‌ குறித்து ஒரு. 
முடிவுக்கும்‌ வராமல்‌ இருப்போமானால்‌, ஜீவனை இழந்துவிடு 
வோம்‌,. அவர்‌ ஒளியைக்‌ கொண்டு வருகிறவர்‌. அவரைக்‌ 
குறித்து ஒரு முடிவுக்கும்‌ வராமல்‌ இருப்போமானால்‌ இருளில்‌ 
தான்‌ இருப்போம்‌. அவர்‌ சாவை மேற்கொள்ளுதிறவர்‌, 
அவரைக்‌ குறிந்து ஒரு முடிவுக்கும்‌ வராமல்‌ இருப்போ 
மானால்‌, நாம்‌ சாவை மேற்கொள்ள முடியாது, ஆகையி 
னாலே இயேசு “நீங்கள்‌ என்னை யார்‌ என்று சொல்கிறீர்‌ 
கள்‌??? என்று கேட்டார்‌. நாம்‌ இயேசுவைக்‌ குறித்து இதயத்‌ 
தின்‌ ஆழத்திலே வைத்திருக்கும்‌ எண்ணம்‌ என்ன? 
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சீமோன்‌ பேதுரு பிரதியுத்தரமாக, நீர்‌ ஜீவனுள்ள 
தேவனுடைய குமாரனாகிய கிறிஸ்து” என்று கூறுரறொர்‌, 
இதுதான்‌ உண்மையான விசுவாசத்தின்‌ அறிக்கை, இயேசு 
கிறிஸ்து கடவுள்‌, பல கடவுள்களிலே அவர்‌ ஒரு கடவுள்‌ 
என்றல்ல. அநேக மகாத்மாக்களும்‌ அவதாரங்களும்‌ வந்தார்‌ 
கள்‌; _ அவர்களிலே அவரும்‌ ஒருவர்‌ என்றல்ல. இயேசு 
கிறிஸ்துவில்‌ கடவுள்‌ மனிதனாகத்‌ தம்மை வெளிப்படுத்தி 
யிருக்றொர்‌ என்று நம்‌ விசுவாசம்‌ அவரைப்‌ பற்றிப்பிடிக்கும்‌ 
பொழுதுதான்‌ நாம்‌ உண்மையான விசுவாசத்தை அறிக்கை 
யிட முடிறெது. ஒரு வாலிபன்‌ “நான்‌ உண்மையாகவே 
கடவுளைப்‌ பற்றி அறிய வேண்டுமானால்‌ நிச்சயமாக இயேசு 
கிறிஸ்துவில்‌ தான்‌ ஆரம்பிக்க வேண்டும்‌?” என்று கூறினான்‌. 
இயேசு கிறிஸ்துவை அறியாமல்‌ கடவுளை அறியமுடியாது, 
இயேசு இறிஸ்து அவசியமில்லை, நான்‌ நேரடியாகவே கடவு 
ளிடம்‌ செல்லுவேன்‌ என்று ஒருவன்‌ கூறுவானானால்‌, 
அவன்‌ கடவுளை அறிந்து கொள்ளவே முடியாது. 


மேலும்‌ நாம்‌ அறிக்கையிடும்‌ விசுவாசம்‌ தனிப்பட்ட 
விசுவாசமாயிருக்க வேண்டும்‌. நம்முடைய மூதாதையரின்‌ 
விசுவாசமல்ல. நாமே இந்த விசுவாசத்தை உடையவர்களா 
யிருக்க வேண்டும்‌, அது கிறிஸ்துவை நடுமையமாகக்‌ 
கொண்ட விசுவாசமாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. அவரை 
வெளிப்படையாக அறிக்கையிடும்‌ விசுவாசமாய்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. “எனக்குள்ளே நான்‌ இந்த விசுவாசத்தை 
வைத்துக்‌ கொள்ளுவேன்‌, யாருக்கும்‌ சொல்ல வேண்டிய 
அவசியமில்லை” என்று யாரும்‌ சொல்ல முடியாது, இயேசு 
கிறிஸ்து ஒவ்வொருவரையும்‌ சந்தித்து, “நீங்கள்‌ என்னை 
யார்‌ என்று விசுவா௫க்கிறீர்கள்‌??? என்று கேட்கவில்லை, 
“நீங்கள்‌ என்னை யார்‌ என்று சொல்லுகிறீர்கள்‌??? என்று 
கேட்கிறார்‌. விசுவாசிப்பது மட்டுமல்ல, நாம்‌ அவரை எவ்‌ 
விதமாக அறிக்கையிட்டுக்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌ என்று 
கேட்கிருர்‌, ்‌ 


ட ஆகித்‌ ஆட அவ்‌ 
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விசுவாச அனுபவம்‌ 


மத்தேயு 16-ம்‌ அதிகாரம்‌ 77-ம்‌. வசனம்‌ முதல்‌ 20-ம்‌: 
வசனம்‌ வரையுள்ள பகுதியில்‌ விசுவாசத்தினால்‌ நாம்‌ பெறக்‌: 
கூடிய ஒரு அனுபவத்தைக்‌ காண்கிறோம்‌, நாம்‌ நிச்சயமாய்‌: 
நம்‌ விசுவாசத்தை அறிக்கை செய்யவேண்டும்‌. அவ்வித 
மாய்‌ அறிக்கை செய்யும்போது நமக்குக்‌ கிடைக்கக்கூடிய 
ஒரு அனுபவம்‌ இருக்கிறது, கடவுளின்‌ கிரியையை: 
நம்முடைய வாழ்க்கையிலே அனுபவிக்க ஆரம்பிக்கிறோம்‌. 
17-ம்‌ வசனத்திலே இயேசு பேதுருவை நோக்கி, “யோனாவின்‌ 
குமாரனாகிய சீமோனே, நீ பாக்கியவான்‌, மாம்சமும்‌. 
இரத்தமும்‌ இதை உனக்கு வெளிப்படுத்தவில்லை, பரலே௱ 
கத்தில்‌ இருக்கிற என்‌.பிதா. இதை உனக்கு வெளிம்‌: 
படுத்தினார்‌” என்று கூறினார்‌. “நீர்‌ ஜீவனுள்ள தேவனுடைய 
குமாரனாகிய கிறிஸ்து”? என்று பேதுரு அறிக்கையிடுகிறான்‌... 
அதன்‌ பலனாய்‌ ஆண்டவர்‌ அவனைப்‌ பார்த்து, “பேதுருவே, 
இதே கடவுளின்‌ இரியை உன்னிலே ஆரம்பித்திருக்கிறது??' 
என்று கூறுகிறார்‌. அவனை யோனாவின்‌ குமாரனாகிய 
சீமோனே?” என்று அழைக்கிறார்‌. யோனா என்கிற பெயரும்‌. 
சிமோன்‌ என்றெ பெயரும்‌ யூதர்களுக்குள்ளே சர்வசாதா 
ரணமான பெயர்கள்‌, “பல யோனாக்களும்‌ பல சீமோன்‌ 
களும்‌ உண்டு, அவர்களில்‌ ஒருவனாய்‌ நீயும்‌ பிறந்தாய்‌. 
நீ ஒரு சாதாரண மனிதன்தான்‌, ஆனாலும்‌ நீ பாக்கியவான்‌. 
ஏனென்றால்‌ உன்னிலே கடவுள்‌ தம்முடைய இரியையை 
ஆரம்பித்திருக்கிறார்‌”? என்று இயேசு கூறுகிறார்‌. 


இயேசு இறிஸ்துவின்மேல்‌ விசுவாசம்‌ . வைத்து, அந்த- 
விசுவாசத்தை அறிக்கையிடத்‌ தொடங்கும்பொழுது நிச்சய 
மாக ஒரு மனிதன்‌ பாக்யெவான்தான்‌. நமக்கு உலகம்‌ 
பிரகாரமாக, ஒருவேளை எந்தவிதமான பாக்கியமும்‌ சிலாக்‌ 
இயமும்‌ இருக்காது. பணத்திலோ, பிறப்பிலோ மற்றும்‌ 
வேறு எந்தக்‌ காரியத்திலோ நாம்‌ விசேஷமானவர்கள்‌' 
அல்ல, ஆனால்‌, இயேசு கிறிஸ்துவில்‌ விசுவாசம்‌ வைக்கும்‌. 
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பொழுது விசேஷமான மனிதராய்‌ மாறிவிடுகிறோம்‌ 
தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ மக்களாய்‌ மாறிவிடுகிறோம்‌; 
தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ இிலாக்கியங்‌ களும்‌, உண்மைகளும்‌ 
நமக்குக்‌ கிடைக்கின்றன. கடவுள்‌ நம்மில்‌ கரியை செய்ய 
ஆரம்பிக்கிறார்‌. இதைப்‌ பார்க்கிலும்‌ மனிதனுக்கு வேறு 
என்ன சிலாக்கியம்‌ வேண்டும்‌? சாதாரண மனிதராகிய 
நம்மில்‌ வல்லமையுள்ள தெய்வம்‌ கிரியை செய்ய ஆரம்பித்து 
விடுகிறார்‌. 


பரலோகத்திடூல இருக்கற என்‌ பிதா உனக்கு வெளிப்‌ 
படுத்தினார்‌?” என்று இயேசு பேதுருவைப்‌ பார்த்துக்கூறு 
கிறார்‌. இதுதான்‌ கடவுளின்‌ தொடக்கக்‌ கிரியை. விசுவாசம்‌ 
நம்முடைய முயற்சியினால்‌ வரக்கூடிய காரியமல்ல, நம்மில்‌ 
அன்புகூர்ந்து நம்மைத்‌ தேடிவந்த தெய்வம்‌ நம்மைத்‌ 
தொடுகிறார்‌. அவர்‌ தொடும்பொழுது அவரை விசுவாசிக்க 
வேண்டும்‌ என்கிற வாஞ்சை நமக்குள்ளே எழும்புகிறது. 
அந்தக்‌ கட்டத்தில்கூட அவரைத்‌ தள்ளிவிட்டு அவிசுவாி 
யாக ஒருவன்‌ மாறிவிடக்கூடும்‌. மனிதனுக்குச்‌ சுயா 
தனத்தைக்‌ கொடுத்திருக்றொர்‌ தெய்வம்‌. அந்தச்‌ சுயா 
தனத்தை உபயோகித்து அவன்‌ அவிசுவாசியாக மாறிவிடக்‌ 
கூடும்‌, நாஸ்திகனாக இங்கர்சால்‌ எழும்பவில்லையா? அதே 
சமயத்திலே தெய்வ மனிதனாக மூடியும்‌ எழும்பவில்லையா? 
இரண்டு பேரையும்‌ படைத்தவர்‌ தெய்வம்தான்‌. ,இரண்டு 
பேருக்கும்‌ சுயாதீனம்‌ கொடுத்திறாக்கிறார்‌. இங்கர்சால்‌ 
தன்னுடைய சுயாதனத்தை உபயோகித்து தெய்வத்தை 
நிராகரித்துவிட்டான்‌. மூடியே அவரை ஏற்றுக்கொண்‌ 
டார்‌, இருவரின்‌ வாழ்க்கையிலும்‌ அதன்‌ பலனை நாம்‌ 
பார்க்கிறோம்‌, 


ஒருவன்‌ இயேசு கிறிஸ்துவை ஏற்றுக்கொள்ளும்‌ 
பொழுது கடவுளின்‌ தொடக்கக்‌ கரியை அவனிலே ஆரம்பிக்‌ 
கிறது. அந்தக்‌ கிரியை கடவுள்‌ அவனைத்‌ தொடும்‌ கிரியை 
யாக மாறுகிறது, தொடக்கக்‌ கிரியை தொடும்‌ கிரியையாய்‌ 
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மாறுகிறது. இயேசு பேதுருவைப்‌ பார்த்து 18-ம்‌ 
வசனத்திலே “மேலும்‌ நான்‌ உனக்குச்‌ சொல்லுகிறேன்‌, நீ 
பேதுருவாய்‌ இருக்கிறாய்‌”? என்று கூறுகிறார்‌. சமான்‌ 
என்பது உன்‌ பெயர்‌, சாதாரண மனிதனாய்ப்‌ பிறந்தாய்‌, 
பல சீமோன்களிலே ஒரு சீமோனாய்‌ அவதரித்தாய்‌. ஆனால்‌ நீ 
பேதுருவாய்‌ மாற ஆரம்பித்திருக்கிறாய்‌?? என்று பொருள்‌' 
படும்படி அவர்‌ பேசினார்‌. நம்மைத்‌ தொடும்‌ கடவுளின்‌ 
கிரியை நம்மை மாற்ற ஆரம்பிக்கிறது. முற்கோபியா 
யிருச்கிறவன்‌ அன்புள்ளவனாய்‌ மாறுகிறான்‌. அசுத்தத்திறும்‌ 
அர்க்குணத்திலும்‌ உழன்று கொண்டிருக்கிறவன்‌ தூய்மை 
யுள்ளவனாய்‌ மாறிவிடுகிறான்‌. பயனுள்ள வாழ்க்கை 
அவனுக்குக்‌ கிடைக்கிறது. மனித அனுபவத்தில்‌ இதை 
நாம்‌ . அடிக்கடி காண்கிரோம்‌. கடவுளின்‌ இரியை ஒரு 
மனிதனிலே ஆரம்‌ பிக்கும்பொழுது 'அது அவனை மாற்றக்‌ 
கூடிய கிரியையாய்‌ இருக்கிறது. 


மூன்றாவதாக அது தொடரும்‌ கிரியை என்று நாம்‌ பார்க்‌ 
கிறோம்‌, அநேக காரியங்களை ஆண்டவர்‌ பேதுருவுக்கு வாக்‌ 
குப்பண்ணுரறோர்‌. “நீ பேதுருவாயிருக்‌இறுய்‌. இந்தக்‌ கல்லின்‌ 
மேல்‌ என்‌ சபையைக்‌ கட்டுவேன்‌. பாதாளத்தின்‌ வாசல்கள்‌ 
அதை மேற்கொள்வதில்லை? என்று கூறுகிறார்‌. இந்த 
வசனத்தை வைத்துக்கொண்டு ஏதோ ஒரு குறிப்பிட்ட 
சபை மட்டும்‌ பேதுருவை அடிப்படையாய்க்‌ கொண்டு 
கட்டப்பட்டது; அதனாலே அது ஒன்றுதான்‌ கிறிஸ்துவால்‌ 
கட்டப்பட்ட சபை என்று நாம்‌ கூறிவிட முடியாது. 
“இந்தக்கல்‌” என்று அவர்‌ கூறும்பொழுது பேருதுவைப்பற்றிக்‌ 
கூறவில்லை. பேதுரு சாதாரண, பலவீனமான மனிதன்‌. 
அநேக மூறை அவனுடைய தவறுகளை நாம்‌ திருமறை 
களிலே பார்க்கிறோம்‌. இந்தக்‌ கல்‌ என்று கூறும்பொழுது: 
பேதுருவின்‌ விசுவாச அறிக்கையைத்தான்‌ ஆண்டவர்‌ 
குறிப்பிடுகிறார்‌. இருச்சபைக்கு அஸ்திபாரம்‌ எது? எபே, 
2 : 20-ல்‌ திருச்சபை அப்போஸ்‌ தலர்களையும்‌ தீர்க்கதரிககளை 
யும்‌ அஸ்திபாரமாகவும்‌ இயேசு கிறிஸ்துவை மூலைக்‌ கல்லா 
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கவும்‌ கொண்டது என்று பார்க்கிறோம்‌. அப்போஸ்‌ தலரின்‌ 
போ தனையையும்‌ தீர்க்கதரிசிகளின்‌ போதனையையும்‌ 
அடிப்படையாகக்‌ கொண்டது திருச்சபை, ' ஆகையி 
னாலே பேதுருவின்‌ விசுவாச அறிக்கையை தான்‌ இந்தக்‌ 
கல்‌ என்று இயேசு குறிப்பிடுகிறார்‌ என்பது தெளிவாதிறது, 
“நீர்‌ ஜீவனுள்ள தேவனுடைய குமாரனாகிய கிறிஸ்து என்று 
அறிக்கையிட்டாயே, அந்த விசுவாச அறிக்கையாகிய 
கல்லின்மேல்‌ இந்த சபையைக்‌ கட்டுவேன்‌”? என்று 
கூறினாரேயொழிய பேதுருவின்மேல்‌ சபையைத்‌ கட்டுவேன்‌ 
என்று அவர்‌ கூறவேயில்லை, 


சபைக்கும்‌ பேதுருவுக்கும்‌ அவர்‌ கொடுத்த வாக்கு. 
என்ன? விசுவாச அறிக்கையின்மூலம்‌ கிடைக்கக்கூடிய 
அனுபவத்திலே கடவுளின்‌ தொடர்ந்த கரியை என்ன? 
இதோ, வெற்றியின்‌ வாக்குத்தத்தம்‌! திருச்சபையைப்‌ 
பாதாளத்தின்‌ வாசல்கள்‌ மேற்கொள்வதில்லை, திருச்சபை 
யின்‌ அங்கங்களாகிய நம்மை அவை மேற்கொள்வதில்லை, 
பாதாளத்தின்‌ வாசல்கள்‌ நம்மை மேற்கொள்வதுபோல 
ஒருவேளை காணப்படலாம்‌. வாழ்க்கையின்‌ சூழ்நிலைகள்‌, 
பல மனிதர்களின்‌ எதிர்ப்புகள்‌, தவருன அபிப்பிராயங்கள்‌, 
நம்முடைய தோல்விகள்‌ எல்லாம்‌ சேர்ந்து நம்மை மேற்‌ 
கொள்வதுபோல காணப்படுகின்றன, ஆனால்‌ திடன்‌ 
கொள்வோம்‌, இயேசு கிறிஸ்துவை நடுமையமாகக்‌ 
கொண்டு நம்‌ விசுவாசத்தை நாம்‌ அறிச்கையிடும்பொழுது 
நமக்கு வெற்றி வாக்கு பண்ணப்படுதிறது. 


வெற்றியை மட்டுமல்ல, அதிகாரத்தையும்‌ ஆண்டவர்‌ 
வாக்குப்‌ பண்ணுகிறார்‌. 19-வது வசனத்தில்‌ “பரலோக 
ராஜ்யத்தின்‌ திறவுகோல்களை நான்‌ உனக்குத்‌ தருவேன்‌. 
பூலோகத்திலே நீ கட்டுவது எதுவோ அது பரலோகத்திலும்‌ 
கட்டப்பட்டிருக்கும்‌. பூலோகத்திலே நீ கட்டவிழ்ப்பது 
எதுவோ அது பரலோகத்திலும்‌ கட்டவிழ்ச்கப்பட்‌ 
டிருக்கும்‌?” என்று ஆண்டவர்‌ கூறுதறார்‌, இது பேதுருவுக்‌ 
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கென்று விசேஷமாய்க்‌ கொடுக்கப்பட்ட ஒரு சலுகையில்லை, 
மத்தேயு 78: 18-ல்‌ இது எல்லா விசுவாசிகளுக்கும்‌ 
கொடுக்கப்பட்ட ஒரு சலுகை என்று பார்க்கிறோம்‌. 
“பூலோகத்தில்‌ நீங்கள்‌ எவைகளைக்‌ கட்டுவீர்களோ 
அவைகள்‌ பரலோகத்திலும்‌ கட்‌ டப்பட்டிருக்கும்‌, பூலோகத்‌ 
தில்‌ நீங்கள்‌ எவைகளைக்‌ கட்டவிழ்ப்பீர்களோ அவைகள்‌ 
பரலோகத்திலும்‌ கட்டவிழ்க்கப்பட்‌ டிருக்கும்‌ என்று மெய்‌ 
யாகவே உங்களுக்குச்‌ சொல்லுறேன்‌”? என்று ஆண்டவர்‌ 
சொல்லுகிறார்‌, 


இந்த வசனத்தில்‌ நீங்கள்‌?? என்கிற வார்த்தையைக்‌ 
கவனியுங்கள்‌. . இந்த அதிகாரம்‌ எல்லா விசுவாசிகளுக்கும்‌ 
கொடுக்கப்பட்டது என்பது இதிலிருந்து தெளிவாகிறது, 
நாம்‌ விசுவாசிகளாக இயேசு கிறிஸ்துவை அறிக்கையிடும்‌ 
பொழுது பரலோகத்திலும்‌ பூலோகத்திலும்‌ கட்டுவதற்கும்‌ 
கட்டவிழ்ப்பதற்கும்‌ நமக்கு அதிகாரம்‌ கொடுக்கப்படும்‌, 
பரலோக ராஜ்யத்திற்குள்‌ மக்களை அனுமதப்பதற்கும்‌ 
பரலோக ராஜ்யத்திலிருந்து அவர்களைத்‌ தடுத்து வைப்ப 
தற்கும்‌ நமக்கு அதிகாரம்‌ இருக்கிற நு, இயேசுவின்‌ நற்‌ 
செய்தியை அறிவிக்கும்பொழு து நாம்‌ பரலோக ராஜ்யத்‌ 
இற்குள்‌ மக்களை அனுமதிக்கி 3றம்‌, அந்த நற்செய்தியை 
அறிவிக்காதபடி அதைக்‌ கட்டி வைக்கும்பொழுது மக்கள்‌ 
பரலோக ராஜ்யத்திற்கு வராதபடி தடுத்துவிடும்‌. 
ராஜ்யத்தின்‌ நற்செய்தியை அறிவித்து ராஜ்யத்திற்கு 
மக்களை அழைத்துக்‌ கொண்டு வருவதும்‌, ராஜ்யத்திற்கு 
அவர்கள்‌ வரா தபடி அவர்களைத்‌ தடுப்பதும்‌ விசுவாசிகளின்‌ 
கையிலி நக்கும்‌ ஒரு பெரும்‌ பொறுப்‌ ராகும்‌, இந்த 
அதிகாரத்தைத்‌ தான்‌ ஆண்டவர்‌ இங்கே குறிப்பிழிதறோர்‌. 

விசுவாச அறைகூவல்‌ 

1849-வது ஆண்டு கரிபால்டி என்கிற இத்தாலிய 
தலைவன்‌ போரிலே தோற்றுவிடக்கூடிய நிலையில்‌ இருந்தான்‌. 
அப்பொழுது அவன்‌ தன்னுடைய போர்வீரர்களைப்‌ 
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யார்த்து, “என்னுடைய நண்பர்களே, நம்முடைய முயற்சி 
யெல்லாம்‌ ஒன்றுக்கும்‌ உதவாமற்‌ போய்விடக்கூடும்‌. 
நம்முடைய எதிரிகள்‌ நம்மைவிட வல்லவர்களாயிருக்கிறார்‌ 
கள்‌. இதோ, உங்களுக்கு நான்‌ வாக்குப்‌ பண்ணக்கூடியது 
பட்டினியும்‌, தாகமும்‌, சாவுந்தான்‌ தங்கள்‌ நாட்டை 
நேசிக்கிறவர்கள்‌ யாரோ, அவர்கள்‌ என்னோடு சேர்ந்து 
போராடுங்கள்‌”? என்று அறைகூவல்‌ விடுத்தான்‌. அந்த 
அறைகூவலைப்‌ பின்பற்றி அநேகர்‌ அவனோடு சேர்ந்து 
போராடினார்கள்‌; வெற்றி கண்டார்கள்‌, தெய்வ ராஜ்‌ 
யத்தின்‌ அறைகூவல்‌ ஒன்றிருக்கிறது. மத்தேயு 16:24-ல்‌ 
இயேசு தம்முடைய சீடர்களை நோக்கி, “ஒருவன்‌ என்னைப்‌ 
பின்பற்றிவர விரும்‌ பினால்‌ அவன்‌ தன்னைத்தானே வெறுத்து 
தன்‌ சிலுவையை எடுத்துக்‌ (கொண்டு என்னைப்‌ பின்பற்றக்‌ 
கடவன்‌”? என்று கூறினார்‌. இதுதான்‌ தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ 
அறைகூவல்‌. 


ராஜ்யத்தின்‌ அறைகூவல்‌ ராஜ்யத்‌ தின்‌ விசுவா 
சத்தை அறிக்கையிடும்‌ மனிதனுக்கு நிச்சயமாய்‌ 
வருகிறது, இந்த அறைகூவலிலே முதலாவது நாம்‌ 
காண்பது சுயவெறுப்பு. ஒருவன்‌ தன்னைத்தான்‌ வெறுக்க 
வேண்டும்‌ என்று ஆண்டவர்‌ கூறுகிறார்‌ “தன்‌ ஜீவனை 
இரட்சிக்க விரும்புகிறவன்‌ அதை இழந்து போவான்‌?! என்று 
25-வது வசனத்திலே பார்க்கிறோம்‌, தன்‌ ஜீவனை இரட்சிக்க 
விரும்புகிறவன்‌, தன்‌ ஜீவனைப்‌ பற்றிப்‌ பிடித்துக்கொள்‌ 
இறவன்‌, தனக்காகவே வாழ வேண்டும்‌, வாழ்க்கையைக்‌ 
கொள்ளையாடின பொருளாய்க்‌ தனக்காகவே வைத்துக்‌ 
கொள்ளவேண்டும்‌ என்று விரும்புகிறனாவான்‌. “இரட்சிக்க 
விரும்புகிறவன்‌?” என்கிற வார்த்தைகளைப்‌ “பற்றிப்‌ 
பிடித்துக்கொள்கிறவன்‌?? என்று நாம்‌ மொழி பெயர்க்க 
லாம்‌. தன்‌ ஜீவனைப்பற்றிப்‌ பிடித்துக்கொள்‌ கிறவன்‌ அதை 
இழந்து போவான்‌. “என்‌ நிமித்தமாக தன்‌ ஜீவனை இழந்து 
போகிறவன்‌ அதைக்‌ கண்டடைவான்‌”? என்று ஆண்டவ 
கூறினார்‌. தன்னைத்தான்‌ வெறுப்பது எனறால்‌ என்ன 
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அர்த்தம்‌? சுயத்தை வாழ்க்கையின்‌ நடுமையத்தில்‌ வைத்துக்‌ 
கொள்ளக்கூடாது. சுயம்‌ தன்னை ஆளும்படி இடம்‌ 
கொடுக்கக்கூடாது. இதற்குப்‌ பதிலாக கிறிஸ்து தன்னை 
ஆளும்படி இடங்கொடுக்க வேண்டும்‌. அன்றாட வாழ்க்கை 
யில்‌ சுயத்திற்கு இல்லை? என்றும்‌, இயேசு கிறிஸ்துவுக்கு 
“ஆம்‌?” என்றும்‌ கூற வேண்டும்‌. இதைத்தான்‌ சுயவெறுப்பு 
என்று நாம்‌ கூறலாம்‌. விசுவாசிகளாதிய நாம்‌ நம்‌ 
வாழ்க்கையிலே ராஜ்யத்தின்‌ அறைகூவலை ஏற்றுக்‌ 
கொண்டிருக்கிறோமா? சுயத்தைக்‌ காணக்கூடிய விதத்திலே 
கண்டு அதை வெறுக்கத்‌ தொடங்கியிருக்கிறோமா? 


இரண்டாவது, சுயம்‌ சிலுவையில்‌ அறையப்பட . 


வேண்டும்‌. ஒருவன்‌ தன்னைத்தான்‌ வெறுத்துத்‌ தன்‌ 
சிலுவையை எடுத்துக்‌ கொண்டு வரவேண்டும்‌ என்று 
இயேசு கூறினார்‌. இலுவையை எடுத்துக்‌ கொண்று 
போகிற மனிதன்‌ யார்‌? சிலுவையை வெறும்‌ ஆபரணமாக 
அலங்காரத்திற்காக எடுத்துச்செல்லுவது ஒருவேளை இந்த 
நாளில்‌ வழக்கமாயிருக்கலாம்‌, அதைக்‌ கழுத்திலே கட்டிதி 
தொங்கவிட்டுக்கொள்கிறோம்‌, கோபுரங்களிலே கட்டி 
வைக்கிறோம்‌, வீட்டுச்‌ சுவரிலும்‌ தொநிக வைத்துக்‌ 
கொள்கிறோம்‌. சிலுவையை நாம்‌ அலநிகாரமாக்‌ இ. 
விட்டோம்‌; ஆபரணமாக்கி விட்டோம்‌. ஆனால்‌ அந்த 
நாட்களிலே ஒரு மனிதன்‌ சிலுவையை எடுத்துக்‌ 
கொண்டு செல்வானானால்‌ நிச்சயமாய்‌ அவன்‌ மரணத்திற்குத்‌ 
தான்‌ செல்கிறான்‌ என்று அர்த்தம்‌, ஒரு மேட்டிலே. 
கொண்டுபோய்‌ அந்தச்‌ சிலுவையை நட்டு, அந்தச்‌ 
சிலுவையிலே அவனை. அறைந்து விடுவார்கள்‌. அவன்‌: 
தப்பிக்கொள்ளவே முடியாது, ஆகையினாலே இயேசு 
சிலுவையை எடுத்துக்‌ கொண்டு வரவேண்டும்‌ என்று 
கூறும்பொழுது நாம்‌ நிச்சயமாய்‌ சாக வேண்டும்‌: என்று: 
கூறுகிறார்‌. நம்முடைய சுய வெறுப்புகளுக்கும்‌, சகச 
விருப்பங்களுக்கும்‌, : சுய ; நம்பிக்கைக்கும்‌, சுய இச்சை 
களுக்கும்‌, சுய இத்தத்திற்கும்‌ நாம்‌ சாகவேண்டும்‌, ॥ 125 
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நம்‌ சுயசித்தம்‌ கடவுளின்‌ சத்தத்திற்கு விரோதமாய்‌ 
எத்தனையோ காரியங்களிலே போராடுகிறது. கடவுளின்‌ 
சித்தத்திற்கும்‌ நம்‌ சித்தத்திற்கும்‌ போராட்டம்‌ இருக்கும்‌ 
பொழுது மற்ற மனிதரோடுங்கூட நமக்குப்‌ போராட்டம்‌ 
ஏற்பட்டுவிடுகின்றது. குடும்ப வாழ்க்கையிலே இதைப்‌ 
பார்க்கிறோம்‌. கணவனுக்கும்‌ மனைவிக்கும்‌ இடையிலே. 
சமாதானமும்‌ அன்பும்‌ இல்லை. இரண்டு இத்தங்கள்‌ 
ஒன்றுக்கு எதிராக ஒன்று போராடுகின்றன. இப்படி. 
சுயரித்தம்‌ மேலோங்கியிருப்பதினாலே ஐக்கியமும்‌ அன்பும்‌. 
இல்லை. 


இன்னும்‌ சுய அன்பு, சுய விருப்பம்‌ இவற்றையும்‌ நாம்‌ 
பார்க்கிறோம்‌. நம்முடைய காரியங்களையே விரும்புவது, 
தெரிந்துகொள்வது, சுயத்தை நடுமையமாக்‌இக்‌ கொண்டு: 
வாழ்வது--இது தான்‌ மெய்‌ வாழ்க்கை என்று அநேக முறை 
எண்ணிக்கொள்கிறோம்‌, சுயம்‌ சிங்காசனத்தில்‌ இருக்க. 
விரும்புகிறது. ஆனால்‌ இந்தச்‌ சுயத்தின்‌ பலனாய்‌ வாழ்க்கை 
யில்‌ எத்தனை தோல்விகள்‌, எவ்வளவு கசப்பு! எத்தனயோ 
முறை “ஐயோ, நானும்‌ ஏன்‌ இறிஸ்‌ தவனாயிருக்கிடறன்‌?2?” 
என்று எண்ணுகிறோம்‌. அதற்குக்‌ காரணம்‌ இந்தச்‌ சுயம்‌: 
தான்‌, சிலுவையிலே இந்தச்‌ சுயம்‌ அறையப்பட வேண்டும்‌, 
பெருமையிலும்‌, கோபத்திலும்‌, தொட்டால்‌ சுருங்கிக்‌ 
கொள்ளும்‌ தன்மையிலும்‌ வெளிப்படும்‌ நம்‌ சுயம்‌ (நிச்சய 
மாய்ச்‌ சிலுவையில்‌ அறையப்பட. வேண்டும்‌. ஆகையினாலே 
தான்‌ பவுல்‌ கலாத்தியருக்கு எழுதும்போது 2-ம்‌ அதிகாரம்‌ 
20-ம்‌ வசனத்திலே “திறிஸ்துவடனே கூட சிலுவையில்‌ 
அறையப்பட்டேன்‌?”” என்று கூறுகிறார்‌. சிலுவையில்‌ அறை 
யப்பட்டது யார்‌? அவருடைய சுயம்‌. ஆயினும்‌ பிழைத்‌ 
இருக்கிறேன்‌ என்று கூறுகிறாரே, பிழைத்திருப்பது யார்‌? 
அது ஆவியில்‌ பிழைத்திருக்கும்‌ பவுல்‌, இனி நானல்ல, 
கிறிஸ்துவே எனக்குள்‌ பிழைத்திருக்கிறார்‌, நான்‌ இப்‌ 
பொழுது மாம்சத்தில்‌ .பிழைத்திருப்பதோ என்னில்‌ அன்பு 
கூர்ந்து எனக்காகத்‌ தம்மைத்தாமே ஒப்புக்கொடுத்த தேவ 
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னுடைய குமாரனைப்‌ பற்றும்‌ விசுவாசத்தினாலே பிழைத்‌ 
இருக்கிறேன்‌? என்று கூறுகிறார்‌. இந்த அனுபவம்‌ ஒரு 
விசுவாசிக்குக்‌ கிடைக்கும்பொழுது, வாழ்க்கையில்‌ வெற்றி 
உண்டாகிறது. 


மூன்றாவதாக, இந்த அறைகூவலில்‌ நாம்‌ பார்ப்பது, 
இயேசு “என்னைப்‌ பின்பற்றி வா”? என்று கூறுஒருர்‌. 
“உன்னை நீயோ வெறுக்க வேண்டும்‌, சிலுவையை எடுத்துக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌, கடைசியாக என்னைப்‌ பின்பற்ற 
வேண்டும்‌”? என்று கூறுகிறார்‌. இது சுய ஒப்புக்கொடுத்தலை 
எடுத்துக்காட்டுகிறது. சுயவெறுப்பும்‌, சுயம்‌ சிலுவையில்‌ 
அழையப்படுதலும்‌ மட்டும்‌ போதாது, சுயம்‌ முழுவதுமாய்‌ 
ஒப்புக்கொடுக்கப்பட வேண்டும்‌. இயேசு இறிஸ்துவின்‌ 
ஆளுகையையும்‌ அவருடைய தலைமையையும்‌ நாம்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌; அவருக்குக்‌ 8ழ்ப்படிய வேண்டும்‌, 
சுயத்திற்குப்‌ பதிலாய்‌ அவரைச்‌ சிங்காசனத்திலே. ஏற்ற 
வேண்டும்‌, 


ராஜ்யமும்‌ மனித உறவுகளும்‌ 
ராஜ்யத்தின்‌ மனித உறவுகளின்‌ தன்மைகள்‌ 


மத்தேயு 18-வது அதிகாரத்தில்‌ மனித உறவுகளைப்‌ 
பற்றிய அநேக சத்தியங்களைக்‌ காண்கிறோம்‌, மனித. 
உறவுகள்‌ தெய்வ ராஜ்யத்திற்கு மிகவும்‌ முக்கியமானவை. 
தெய்வ ராஜ்யம்‌ மனித உறவுகளுக்குரிய ராஜ்யம்‌ 
என்று ஒருவர்‌ கூறினார்‌, தெய்வ ராஜ்யத்திற்கு ஒருவன்‌ 
சொந்தமாய்‌ இருப்பானானால்‌, அவன்‌ மனித உறவுகளுக்‌ 
குள்ளே இருக்கவேண்டும்‌. மனிதர்களோடு நான்‌ உறவு 
கொள்ளவே மாட்டேன்‌, எனக்கு மனிதர்களே வேண்‌ 
டாம்‌, கடவுள்தான்‌ வேண்டும்‌?” என்று கூறுகிற யாரும்‌ 
தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ மக்களாய்‌ இருக்கமுடியாது. தெய்வ: 
ராஜ்யத்திலே ஒரு மனிதனுக்கு உடன்பிறப்புகள்‌ உண்டு, 
யார்‌ அவனுடைய உடன்‌ பிறப்புகளாய்‌ இருப்பார்கள்‌ 
என்று நிர்ணயிப்பது அவன்‌ கையிலில்லை. கடவுளின்‌ குடும்‌. 
பத்தில்‌ அவருடைய பிள்ளையாக அவன்‌ அனுமதிக்கப்படும்‌. 
பொழுது அக்குடும்பத்தின்‌ மக்கள்‌ அவனுக்கு உடன்‌ பிறப்பு 
களாவார்கள்‌, 


மத்தேயு 18:1-10.ல்‌ தெய்வ ராஜ்யத்தில்‌ மனித. 
உறவுகளின்‌ தன்மைகள்‌ என்னவென்று நாம்‌ காண்கிறோம்‌, 
கடவுளுடைய ராஜ்யத்திலே சுயத்திற்கு இடமே கடை 
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யாது, கடவுள்‌ ஆளும்பொழுது சுயம்‌ ஆளமுடியாது. 
சீடர்கள்‌ பரலோஃராஜ்யத்தில்‌ தங்களுக்குள்‌ எவன்‌ 


பெரியவனாயிருப்பான்‌ என்று வாதாடினார்கள்‌. சுயத்திற்கு 
முக்கியத்துவம்‌ கொடுத்து இப்படி ஒரு தர்க்சுத்திற்கு இடங்‌ 
கொடுத்துவிட்டார்கள்‌. இயேசுவோ நீங்கள்‌ மனந்‌. 
திரும்பி பிள்ளைகளைப்போல்‌ ஆகாவிட்டால்‌ பரலோக 
ராஜ்யத்தில்‌ பிரவேசிக்க மாட்டீர்கள்‌ என்று மெய்யா 
கவே உங்களுக்குச்‌ சொல்லுகிறேன்‌”! என்று கூறி ஒரு 
பிள்ளையை எடுத்துக்காட்டாக அவர்கள்‌ முன்‌ வைக்கிறார்‌. 


ஒருவன்‌ சுயத்தை நடுமையத்தில்‌ வைத்துத்‌ தன்னைத்தான்‌. ்‌ 


பெரியவனாகக்‌ கருதுவானானால்‌ அவன்‌ தெய்வ ராஜ்யத்‌ 
இற்கு உரியவனாக மாட்டான்‌. தன்னுடைய சொந்த; 
பேராசைகள்‌, சொந்த புகழ்‌, சொந்த நன்மை என்று 
சுயநலத்துக்காகவே வாழ்வது தெய்வ ராஜ்யத்திற்குப்‌. 
பொருத்தமாகாது. 4-வது வசனத்திலே இந்தப்‌: 
பிள்ளையைப்போல்‌ தன்னைத்‌  தாழ்த்துறெவன்‌ எவனோ. 
அவனே பரலோக ராஜ்யத்தில்‌ பெரியவனாயிருப்பான்‌”” 
என்று இயேசு கூறினார்‌, 

மனித உறவுகளின்‌ தன்மையிலே முதலாவது தன்மை, 


தாழ்மை. ஒரு பிள்ளையைப்‌ போல நம்மைத்‌ தாழ்த்த. 


வேண்டும்‌ என்று ஆண்டவர்‌ கூறினார்‌, சிறு பிள்ளைத்தனம்‌. 
என்று நாம்‌ கூறுகிறோமே, அது தெய்வ ராஜ்யத்திற்குரிய 
சுபாவம்‌ அல்ல, தான்‌ விரும்பியதுதான்‌ தனக்கு வேண்டும்‌. 
என்று சிறுபிள்ளைகள்‌ பிடிவாதம்‌ செய்வதை சாதாரண 
மாய்ச்‌ சிறுபிள்ளைத்தனம்‌ என்று சொல்லுகி றாம்‌... வாழ்க்‌ 
கையிலே முதிர்ச்சி இல்லாதபடி சிறு பிள்ளையைப்போல. 
நடந்துகொள்வதைச்‌ இறுபிள்ளைத்தனம்‌ என்று அழைக்‌ 
கிறோம்‌. சிறுபிள்ளைத்தனம்‌ கடவுளுக்குப்‌ பிரியமான 
தன்மை ஆகாது. ஆனல்‌ சிறுபிள்ளயைப்போல இருக்கும்‌ 
தன்மை வேறு, தாழ்மை சிறுபிள்ளையைப்போல இருக்கும்‌. 
தன்மை, இந்தத்‌ தாழ்மையிலே கடவுளை மட்டும்‌ சார்ந்‌ 
திருப்பது அடங்கியிருக்கிறது. ஒரு சிறு பிள்ளை எவ்வளவு 
எளிதில்‌ மற்றவர்களை நம்பிச்‌ சார்ந்துவிடுகிறது! அது எளி 
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மையான மனப்பான்மை உள்ளதாகவும்‌ தாழ்மை உள்ளதா 
கவும்‌ காணப்படுகிறது. இந்த மனப்பான்மைதான்‌ தெய்வ 
ராஜ்யத்திற்குரிய மனப்பான்மை, இன்றைக்கு மனித 
உறவுகளுக்குள்ளே அதிகமான பிரச்சனையை எழுப்புவது 
சுயம்தான்‌. சுயம்‌ நடுமையத்தில்‌ இருக்கும்பொழுது வேறு 
எந்த மனிதனுக்கும்‌ நம்‌ வாழ்க்கையிலே இடம்‌ இல்லை, 
தம்முடைய அபிப்பிராயங்கள்‌, விருப்பங்கள்‌, செயல்கள்‌ 
என்று இவற்றையே முக்கியமாகக்‌ கருதி மற்றவர்களை 
ஓதுக்கிவிடுகிறோம்‌ ஆகையினாலேதான்‌ இன்றைக்குக்‌ 
கிறிஸ்தவ ஸ்தாபனங்களி லும்‌, பள்ளிக்கூடங்களி லும்‌, குடும்‌ 
பங்களிலும்‌, சபைகளிலும்‌ மனித உறவுகளுக்குள்ளே 
பிரச்சினைகள்‌ மிகுந்து கஇடக்கன்‌ றன, சுயத்தை நடுமையத்‌ 
தில்‌ வைத்து தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ வாழ்க்கை நடத்த 
முடியாது. சுயம்‌ சிங்காசனத்திலிருந்து தள்ளப்படும்‌ 
பொழுது சிறு பிள்ளையைப்‌ போன்ற எளிய மனப்‌ 
பான்மையும்‌, தாழ்மையும்‌ உள்ளே வருகின்றன. 


இரண்டாவது தன்மை, தனிப்பட்ட ஆளுக்குக்‌ கொடுக்‌ 
கும்‌ மதிப்பு, அன்பு. ஒரு ஆளை ஆளாக மதிக்கவேண்டும்‌. 
அந்த ஆளிடத்திலே தனிப்பட்ட முறையில்‌ அன்பும்‌ 
அக்கறையும்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. 6-வது வசனத்தில்‌ 
“என்னிடத்தில்‌ விசுவாசமாயிருக்கிற இந்தச்‌ இறியரில்‌ 
ஒருவனுக்கு இடறல்‌ உண்டாக்குகிறவன்‌ எவனோ அவ 
னுடைய கழுத்தில்‌ எந்திரக்‌ கல்லைக்‌ கட்டி சமுத்திரத்தின்‌ 
ஆழத்திலே அவனை அமிழ்த்துகிறது அவனுக்கு நலமா 
யிருக்கும்‌?” என்று ஆண்டவர்‌ சொன்னார்‌. 10-வது வசனத்‌ 
திலே, “இந்தச்‌ சிறியரில்‌ ஒருவரையும்‌ அற்பமாய்‌ எண்ணாத 
படிக்கு எச்சரிக்கையாயிருங்கள்‌?? என்று கூறினார்‌. ஒருவன்‌ 
என்கிற வார்த்தையை எடுத்துக்‌ கொள்வோம்‌, இறியரில்‌ 
ஒருவனானாலும்‌ அவனும்‌ முக்கியமானவன்தான்‌. எவனையும்‌ 
உதாசீனம்‌ செய்ய முடியாது. தெய்வ ராஜ்யத்திலே 
உயர்ந்தவன்‌, தாழ்ந்தவன்‌, உயர்ந்த ஜாதியான்‌. தாழ்ந்த 
ஜாதியான்‌, படித்தவன்‌, படியா தவன்‌, பணம்‌ படைத்தவன்‌, 
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பணம்‌ இல்லாதவன்‌ என்று கூறி எந்த மனிதனையும்‌ ' ஒதுக்கி 
விட முடியாது. மனித சமுதாயத்திலே மனிதன்‌ மனிதனைப்‌ 
பல வகைகளிலே பிரித்து வைக்கிறான்‌. அந்தப்‌ பிரிவினை 
களின்‌ அடிப்படையில்‌ அவனைத்‌ தள்ளிவைக்கிறான்‌. ஆனால்‌ 
தெய்வ ராஜ்யத்திலோ அதற்கு இடமே கிடையாது. 
சிறியரில்‌ ஒருவனையும்‌ அற்பமாய்‌ எண்ணக்கூடாது. ஒவ்‌ 
வொருவனும்‌ முக்கியமானவன்‌. மற்றவர்களை அங்கீகரித்து 
ஒப்புக்கொள்வது மட்டுமல்ல, அவர்களை ஏற்றுக்கொள்ளவும்‌ 
வேண்டுமென்று ஆண்டவர்‌ கூறுதிறார்‌, 5-வது வசனத்தில 
“இப்படிப்பட்ட ஒரு பிள்ளையை என்‌ (நாமத்தினிமித்தம்‌ 
ஏற்றுக்கொள்கிறவன்‌ என்னை ஏற்றுக்கொள்கிறான்‌?? என்று 
இயேசு கூறுகிறார்‌. யாரையும்‌ அற்பமாய்‌ எண்ணாதபடி எல்‌ 
லோரையும்‌ ஏற்றுக்கொள்ளக்கூடிய மனப்பான்மை தெய்வ 
ராஜ்யத்திலே காணக்கூடிய ஒரு மனப்பான்மையாகும்‌, 
மேய்ப்பன்‌ தன்னுடைய ஆடுகளைத்‌ தனித்தனியாய்‌ அறி 
வான்‌. ஒரு ஆடு கெட்டுப்போனால்கூட அந்த ஆட்டை தேடிச்‌ 
செல்லுவான்‌ என்று மத்தேயு 18:11,12-ல்‌ பார்க்கிறோம்‌. | 
இந்த மனப்பான்மை தெய்வ ராஜ்யத்திற்குரிய மனப்‌ 
பான்மை, மற்றவர்களைக்‌ குறித்த அக்கறை, அவர்கள்பால்‌ 
மதிப்பு, இதெல்லாம்‌ நம்முடைய உறவுகளிலே அவசியம்‌. 
நம்முடைய உறவுகளிலே யாரையாவது உதா£னம்‌ செய்து 
ஒதுக்கி வைத்திருக்கிறோமா? தாழ்மை மட்டுமல்ல, தனி 
யாளுக்குரிய மதிப்பும்‌ அன்பும்கூட மனித உறவுகளிலே : 
காணப்பட வேண்டும்‌, ள்‌ 


மனித உறவுகளின்‌ பொறுப்பு 


மத்தேயு 78-வது அதிகாரத்திலே மனித உறவுகளின்‌ 
பொறுப்புகளைக்‌ குறித்து அநேக வசனங்கள்‌ கொடுக்கப்‌ 
பட்டுள்ளன. மனித உறவுகளிலே நமக்கு ஒரு பொறுப்பு 
உண்டு. கடவுள்‌ காயீனைப்‌ பார்த்து, “உன்னுடைய 
சகோதரன்‌ எங்கே”? என்று கேட்டார்‌. காயீன்‌ 
கடவுளைப்‌ பார்த்து, “என்‌ சகோதரனுக்கு நான்‌ 
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காவலாளியோ??? என்று பதிலுக்கு வினவினான்‌. 
அன்றிலிருந்து இன்றுவரை கடவுளுக்கு விரோதமாகக்‌ 
கலகம்‌ பண்ணி தன்னுடைய சொந்த வழியிலே செல்லும்‌ 
முரட்டாட்டமுள்ள மனிதன்‌ தன்னுடைய சகோதரனைக்‌ 
குறித்து அக்கறையற்றவனாக, “என்‌ சகோதரனுக்கு நான்‌: 
காவலாளியா??? என்று கேட்றொன்‌. அந்தக்‌ கேள்விக்கு 
“உன்‌ சகோதரனுக்கு நீ காவலாளி மட்டுமல்ல உன்‌ 
சகோதரனுடைய காரியங்களிலே அக்கறை காட்டி கரிசனை 
யோடுகூட அவனைக்‌ கவனிக்க வேண்டிய பொறுப்பு: 
உன்னுடையது?” என்பதுதான்‌ கடவுளுடைய பதில்‌. 
தெய்வ ராஜ்யத்திலே நாம்‌ ஒருவரைப்பற்றி ஒருவர்‌ 
பொறுப்புள்ளவர்களாயிருக்க வேண்டும்‌. “மனித உறவு 
களுக்குள்ளே நான்‌ இருக்கமாட்டேன்‌. இந்தக்‌ கடமைகளை 
யும்‌ பொறுப்புகளையும்‌ ஏற்றுக்கொள்ளமுடியா து?” என்று: 
கூறுகிற எவனும்‌ கடவுளின்‌ பிள்ளையாய்‌ அவருடைய 
ராஜ்யத்திலே இருக்கவே முடியாது. ஒரு வாலிபத்‌ தம்பி 
ஒரு சமயம்‌ என்னைப்‌ பார்த்து “ஐயா, இந்தக்‌ கிறிஸ்தவர்‌ 
களோடு ஒத்துப்போவது எனக்குப்‌ பெரிய பிரச்சனை 
ஆகையினாலே நான்‌ யாரோடும்‌ உறவு கொள்ளமாட்டேன்‌” 
இன்றிலிருந்து என்‌ வாழ்க்கையில்‌ இயேசு சுவாமியும்‌ நானுந்‌ 
தான்‌ உண்டு, வேறு யாரையும்பற்றி நான்‌ கவலைப்பட 
போவதில்லை” என்று சொன்னான்‌. நான்‌ அவனைப்‌ பார்த்து 
“கம்பி, ஒருவேளை நீ அப்படிப்பட்ட நிலையிலே வேறு எந்த. 
மார்க்கத்திலாவது இருக்கலாம்‌. ஆனால்‌ இயேசு ஒறிஸ்‌ துவின்‌ 
அடியானாய்‌ இருக்க முடியாது, இயேசு இிறிஸ்துவுக்கு 
பிள்ளையாக நீ இருக்கவேண்டுமானால்‌ மற்றவர்களைக்‌ 
குறித்து உனக்கு ஒரு பொறுப்பு உண்டு, மனித உறவு 
களிலிருந்து நீ ஓடிவிடமுடியாது?? என்று கூறினேன்‌. 


முதலாவது பொறுப்பு, மற்றவர்களைப்‌ பற்றிய அக்கறை. 
தவறிப்போனால்‌ அவர்களைத்‌ தேடிச்‌ செல்லக்கூடிய 
அளவுக்கு அந்த அக்கறை இருக்கவேண்டும்‌, அதை மத்தேயு 
18:1-14-ல்‌ உள்ள உவமையிலே ஆண்டவர்‌ எடுத்துக்‌ காட்டு: 
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கிறார்‌. ஒரு மனிதனுக்கு 100 ஆடுகள்‌ இருந்தன, ஒன்று 
காணாமல்‌ போய்விட்டது. மற்ற தொண்ணாற்றொன்பது 
ஆடுகளையும்‌ விட்டுவிட்டு அந்த ஒரு ஆட்டைத்‌ தேடி அவன்‌ 
போவானல்லவா? அதைப்போல நீங்களும்‌ இந்தச்‌ சிறியரில்‌: 
ஒருவன்‌ கெட்டுப்போனால்‌ அவனுக்காக அக்கறை காட்ட 
வேண்டும்‌ என்று ஆண்டவர்‌ எடுத்துக்‌ காட்டுகிறார்‌. 14-வது 
வசனத்திலே, இந்தச்‌ சிறியரில்‌ ஒருவனாகிலும்‌ கெட்டுப்‌ 
போவது பரலோகத்திலிருக்கிற உங்கள்‌ பிதாவின்‌ சத்த 
மல்ல'' என்று கூறுகிறார்‌, அப்படியானால்‌ அதைக்‌ குறித்து 
நாம்‌ எவ்வளவு அக்கறையுள்ளவர்களாய்‌ இருக்கவேண்டும்‌!' 
பாலஸ்தீன நாட்டிலே ஆடு மேய்ப்பவர்கள்‌ ஒரு ஆடு 
காணாமல்‌ போனாலும்‌ அந்த ஆட்டுக்காக பல மேடு பள்ளம்‌: 
களைத்‌ தாண்டிச்‌ சென்று கஷ்டப்பட்டுத்‌ தங்களுடைய 
உயிரையுங்கூட தியாகம்‌ செய்து அந்த ஆட்டைத்‌ தேடு: 
வார்கள்‌, அப்படிப்பட்ட கரிசனையும்‌ அக்கறையும்‌ நம்மிலே' 
ஒருவர்பேரில்‌ ஒருவருக்கு இருக்கவேண்டுமென்று ஆண்டவர்‌ 
கூறுகிறார்‌. மற்றவர்களைப்‌ பற்றிய ஒரு உக்கிராணத்துவம்‌: 
நமக்குண்டு. நம்முடைய கையிலே பொறுப்பாக எத்தனை 
பேரை ஆண்டவர்‌ கொடுத்திருக்கிறார்‌. நாம்‌ வேலை செய்யும்‌ 
இடத்திலும்‌, நம்‌ குடும்பங்களிலும்‌, சபைகளிலும்‌, நாம்‌ 
பழகும்‌ இடங்களிலும்‌, எவ்வளவோ பேரை ஆண்டவர்‌ நம்‌. 
கையில்‌ பொறுப்பாய்க்‌ கொடுத்திருக்கிறார்‌. அவர்களைக்‌ 
குறித்து அக்கறையுள்ளவர்களாய்‌ அவர்களின்‌ ஆத்துமத்‌. 
தைக்குறித்துப்‌ பாரமுள்ளவர்களாய்‌ இருக்கிறோமா? அல்ல து: 
அவர்களை நம்முடைய சுய நலனுக்காகப்‌ பயன்படுத்தி அவர்‌ 
களுடைய அக்கறையிலே ரொஞ்சங்கூட கரிசனையற்றவர்‌ 
களாய்‌ இருக்கிறோமா? அநேகமுறை மற்றவர்களை நம்‌. 
முடைய சுயநலனுக்காகப்‌ பயன்படுத்துகிறோம்‌. ஒருமனிதன்‌ 
தன்னுடைய மனைவியைத்‌ தன்னுடைய சுயநலனுக்காகவே' 
உள்ளவளாகக்‌ கருதக்கூடும்‌. . தனக்குச்‌ சமயத்துக்குசி 
சமயம்‌ ஆகாரம்‌ கொடுக்கவும்‌, தன்னுடைய இச்சைகளைத்‌: . 
இருப்திப்படுத்தவும்‌ உள்ள ஒரு கருவியாக அவளைக்‌ கருதக்‌. 
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கூடும்‌. இது தவறாகும்‌, மனித உறவிலே மற்றவர்களை நம்‌: 
௬ுயநலத்திற்காகப்‌ பயன்படுத்த நாம்‌ எண்ணும்பொழுது, 
நாம்‌ தவறு செய்கிறோம்‌. நமக்கு மற்றவர்களைப்‌ பற்றிய 
ஒரு உக்கரொணத்துவம்‌ இருக்கிறது. 


இன்னும்‌, மற்றவர்கள்‌ தவறி விழாதபடி காம்‌ அவர்களைக்‌ 
காத்துக்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. 6-வது வசனத்திலே, “என்‌ 
னிடத்தில்‌ விசுவாசமாயிருக்கிற இந்தச்‌ இறியரில்‌ 
ஒருவனுக்கு இடறல்‌ உண்டாக்குகிறவன்‌ எவனோ 
அவனுடைய கழுத்தில்‌ எந்திரக்‌ கல்லைக்‌ கட்டி சமுத்திரத்‌ 
தின்‌ ஆழத்திலே அவனை அமிழ்த்துஇறது அவனுக்கு 
நலமாயிருக்கும்‌?” என்று இயேசு கூறுகிறார்‌, எந்திரக்கல்‌ 
என்று சொல்லப்படுவது ஒரு சாதாரண கல்‌ அல்ல. ஒரு 
மனிதனால்‌ ௮தைச்‌ சுமக்க முடியாது, பல மனிதரா லுங்கூட 
அதைச்‌ சுமப்பது கடினம்‌ தான்‌. பல மிருகங்கள்‌ சேர்ந்து 
இழுக்கும்‌ கல்‌ எந்திரக்கல்‌, இந்த எந்திரக்கல்லை கழுத்தில்‌ 
கட்டி சமுத்திரத்தின்‌ ஆழத்திலே அவனை அமிழ்த்துகிறது 
அவனுக்கு நலமாயிருக்கும்‌ என்று ஆண்டவர்‌ கூறுகருர்‌, 
யூதர்கள்‌ சமுத்திரத்தைப்பற்றி அதிக பயமுள்ளவர்களாய்‌ 
வாழ்ந்தார்கள்‌. சமுத்திரத்திலே அமிழ்ந்துபோவது என்றால்‌ 
அதைவிட மிகப்‌ பயங்கரமான ஒரு முடிவு ஒன்றுமே 
இராது என்று அவர்கள்‌ எண்ணினார்கள்‌. அப்பேர்ப்பட்ட 
ஒரு முடிவு தன்‌ சகோதரனை இடறப்பண்ணுதிறவனுக்கு 
ஏற்பட்டால்‌ நலமாயிருக்குமென்று ஆண்டவர்‌ கூறுதிறார்‌, 
ஆகையினாலே மற்றவர்களை இடறப்பண்ணுநெவன்‌ அபாய 
கரமான ஒரு நிலையிலே இருக்கிறான்‌ என்பது தெளிவாதிறது. 
உன்னுடைய கையிலோ காலினாலோ கண்ணினாலோ 
மற்றவர்களுக்கு நீ இடறல்‌ உண்டாக்கினால்‌, அந்தக்‌ கையை 
அல்லது காலை அல்லது கண்ணை இழந்து போவது நலம்‌ 
என்று இயேசு கூறுகிறார்‌. மனித உறவுகளிலே மற்றவர்களை 
இடறப்பண்ணும்‌ காரியங்கள்‌ நம்முடைய மனப்பான்மை 
யிலாவது, சொல்லிலாவது, செயலிலாவது இருக்குமானால்‌ 
நாம்‌ உறவுகளின்‌ பொறுப்பிலே தவறுகிறோம்‌. மற்றவர்கள்‌ 
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தவறாதபடி நாம்‌ காத்துக்கொள்ளவேண்டும்‌. மற்றவர்‌ 
களுக்கு எரிச்சலை உண்டாக்குவது, மற்றவர்கள்‌ நம்மைப்‌ 
பார்த்து பொறாமைப்பட இடங்கொடுப்பது, மற்றவர்‌ 
களுக்கும்‌ நமக்கும்‌ இடையிலே தடுப்புச்சுவர்‌ ஏற்படும்படி 
விட்டுவிடுவது இவையெல்லாம்‌ நாம்‌ தவிர்க்கவேண்டிய 
காரியங்கள்‌, மனித உறவுகளைப்‌ பற்றிய பொறுப்பிலே நாம்‌ 
உண்மையுள்ளவர்களாக இருக்கவேண்டும்‌. ஒரு நாளிலே 
நம்மிடத்தில்‌ உக்கராணக்கணக்குக்‌ கேட்கப்படும்பொழுது- 
நம்முடைய சொந்த வாழ்க்கையைப்பற்றி மட்டுமல்ல, நம்‌ 
கையிலே கொடுக்கப்பட்ட மற்ற மக்களைப்பற்றியும்‌ 
கணக்குக்‌ கேட்கப்படும்‌. அந்த நாளிலே வெட்‌ கமில்லா தபடி 
பதில்‌ கூற வேண்டுமானால்‌, மற்றவர்களைப்பற்றிய அக்கறை: 
யும்‌, அவர்களுக்கு இடறலாயிருக்கக்கூடிய காரியங்களை 
யெல்லாம்‌ நீக்கிவிடக்கூடிய கீழ்ப்படிதலும்‌ நம்மிடத்திலே- 
காணப்பட வேண்டும்‌. 


மனித உறவுகளின்‌ பிரச்சினைகள்‌ 


ஒரு வாலிப சகோதரன்‌ வயது முதிர்ந்த ஒரு கிறிஸ்தவ" 
ஊழியக்காரனோடு அநேக மாதங்கள்‌ பணியாற்றிவிட்டுத்‌ 
தன்னுடைய அனுபவத்தைப்‌ பகிர்ந்துகொண்டு இருந்தான்‌. 
“ஐயா, அந்த ஆளைப்பற்றி நான்‌ எவ்வளவோ மதிப்பு: 
வைத்திருந்தேன்‌. பரிசுத்தவான்‌, கடவுளுடைய , மனிதர்‌ 
என்றெல்லாம்‌ எண்ணினேன்‌. ஆனால்‌ கடந்த ஆறு மாதங்‌: 
கள்‌ அவரோடு சேர்ந்து வேலை செய்தபொழுது, அவர்‌ 
எப்படிப்பட்டவர்‌ என்று கண்டு பிடித்துவிட்டேன்‌. 
எல்லாரும்‌ இப்படித்தான்‌. ஏமாற்றுறெவர்கள்‌, மாய்மாலக்‌ 
காரர்கள்‌ யாரோடும்‌ சேர்ந்து இனிமேல்‌ நான்‌ உழைக்க 
மாட்டேன்‌” என்று அந்த வாலிபன்‌ கூறினான்‌. நடந்தது 
என்ன? மனித உறவுகளில்‌ ஏற்படக்கூடிய பிரச்சனைகளை 
ஏற்றுக்கொள்ள அவன்‌ மறுத்தான்‌. தெய்வ ராஜ்யத்திற்‌. - 
குரியவர்களானால்‌ மனித உறவுகளிலே எந்தவிதமான 
பிரச்சனையுமே இராது என்று அவன்‌ எண்ணினான்‌. . : 
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மனித உறவுகளிலே நிச்சயமாய்‌ பிரச்சணைகள்‌ உண்டு 
என்பதை நாம்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ளவேண்டும்‌, தெய்வ 
ராஜ்யத்திற்குரிய உறவுகளில்கூட பிரச்சினைகள்‌ உண்டு. 
பிரச்சனைகள்‌ உண்டென்று ஒப்புக்கொள்ளாமல்‌ இருப்போ 
மானால்‌ பிரச்சனைகள்‌ ஏற்படும்போது பெருத்த ஏமாற்றம்‌ 
அடைந்து சோர்வடைந்து விடுகிறோம்‌. உறவுகளிலே 
பிரச்சனைகள்‌ உண்டு என்பதை ஆண்டவர்‌ இங்கே நமக்கு 
எடுத்துக்காட்டுகிறார்‌. மத்தேயு 18;15-ல்‌ “உன்‌ சகோதரன்‌ 
உனக்கு விரோதமாய்‌ குற்றம்‌ செய்தால்‌” என்கிற 
வார்த்தைகளைப்‌ பார்க்கிறோம்‌. சகோதரனுக்கும்‌ சகோதர 
னுக்குமிடையிலே பிரச்சனைகள்‌ ஏற்படலாம்‌, உறவு முறியக்‌ 
கூடிய சூழ்நிலைகூட ஏற்படலாம்‌, அப்பேர்ப்பட்ட சூழ்‌ 
நிலையிலே என்னசெய்வது என்று ஆண்டவர்‌ நமக்கு வழி 
காட்டுகிறார்‌. எவ்வளவு அருமையான போ தனை ! ஒருவரி 
லொருவர்‌ அன்பு கூறுங்கள்‌, மனித உறவுகளிலே பொறுப்‌ 
புள்ளவர்களாயிருங்கள்‌, தாழ்மையுள்ளவர்களாயிருங்கள்‌ 
என்று மட்டும்‌ கூறிவிட்டு, பிரச்சினைகளைப்பற்‌ றி ஒன்றுமே 
சொல்லாமற்‌ போயிருப்பாரானால்‌, அது நடைமுறை 
வாழ்க்கைக்குப்‌ பயனற்ற போதனையாய்‌ இருக்கும்‌. ஆனால்‌ 
ஆண்டவரோ, நமது அன்றாட வாழ்க்கைக்குகந்த 
போதனையை நமக்குத்‌ தருதிறார்‌, நீ உன்‌ சகோதரனுக்கு 
விரோதமாகக்‌ குற்றஞ்செய்திருக்க வேண்டும்‌ என்ற 
அவசியமில்லை. அவன்தான்‌ உனக்கு மனத்தாங்கல்‌ 
உண்டாகும்படி ஏதோ ஒன்றைச்‌ செய்துவிட்‌ டான்‌, அல்லது 
பேசிவிட்டான்‌. அவனுக்கும்‌ உனக்கும்‌ நடுவிலே தடுப்புச்‌ 
சுவர்‌ எழும்பிவிட்டது, அந்தச்‌ சூழ்நிலையிலே நீ என்ன 
செய்யவேண்டும்‌? அதைத்தான்‌ மத்தேயு 18:16, 17ம்‌ 
வசனங்களிலே ஆண்டவர்‌ எடுத்துச்‌ சொல்‌ லுகிறார்‌. 


முதலாவது செய்யவேண்டியது, நீ அவனிடத்தில்‌ 
செல்லவேண்டும்‌, உனக்கும்‌ அவனுக்கும்‌ இடையிலுள்ள 
தடுப்புச்சுவர்‌ அதிக நாட்கள்‌, நிலைத்திராதபடி பார்த்துக்‌ 
கொள்‌. உடனடியாக அவனிடத்திலே செல்‌. மனக்கசப்பைப்‌ 


ஷ்‌ 
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ர... 


“அபில்‌ 
பேணிவைத்துக்கொண்டிராதே என்று ஆண்டவர்‌ சொல்லு 


கறார்‌. அதுமட்டுமல்ல,  அவனுக்குப்பின்னனலே அவளைப்‌ 
பற்றிப்‌ பேசாதே, நேரடியாக அவனிடத்தில்‌ சென்று 
முகமுகமாய்ப்‌ பேசு என்று கூறுகருர்‌, இன்றைக்குச்‌ 
சாதாரணமாய்‌ கிறிஸ்தவ விசுவாரகளாஓய நம்மிடத்தில்‌ 
காணப்படும்‌ ஒரு பெருங்குறை என்ன தெரியுமா? ஒருவரைப்‌ 
பற்றியொருவர்‌ அவருக்குப்‌ பின்னாகப்‌ பேசுகரோமேயொழிய 
முகமுகமாக, நேரடியாகப்‌ பேரித்‌ தீர்த்துக்கொள்ள 
நமக்குத்‌ தைரியமும்‌ க8ழ்ப்படித லும்‌ தாழ்மையும்‌ இல்லை. 
இதைத்தான்‌ ஆண்டவர்‌ எடுத்துக்‌ காட்டுறொர்‌, உன்‌. 
சகோதரன்‌ : உனக்கு விரோதமாகக்‌ குற்றம்‌ செய்தால்‌ 
நேரே அவனிடத்தில்‌ போ. மற்றவர்களிடத்திலே அதைப்‌ 
பற்றிப்‌ பேசுவதற்கு முன்பு நீ அவனிடத்திற்குப்‌ போ 
என்று கூறுதிறார்‌, கடவுளிடத்திலே அதைப்பற்றிப்‌ 
பேசலாம்‌. அப்பொழுது அவனுடைய இருதயத்தை அவர்‌ 
யக்குவப்படுத்துவார்‌. 

“எப்படி நான்‌ அவணிடத்திலே செல்லுவது? தவறு 
அவனுடைய துதானே? என்னைவிட அவன்‌ வயதிலும்‌ 
ஆவிக்குரிய அனுபவத்திலும்‌ குறைந்தவன்‌?” என்று 
யோசிக்கிரறாமோ? உன்‌ சகோதரன்‌ யாரானாலுஞ்‌ சரி, 
அவன்‌ உனக்கு விரோதமாகக்‌ குற்றஞ்செய்தால்‌, நீ 
அவனிடம்‌ போகவேண்டும்‌. நீயும்‌ அவனும்‌ தனித்திருக்கை 
யில்‌ அவனது குற்றத்தை அவனுக்கு உணர்த்து என்று 178 
வது வசனத்திலே ஆண்டவர்‌ சொல்லுதிறோர்‌, மற்றவர்‌ 
களுக்கு முன்பாக ஒரு குற்றப்பத்திரிகை எழுதி வாசிக்காதே 
ஜெபத்திலே அவனது குற்றங்களைக்‌ குற்றச்சாட்டாகச்‌ 
சொல்லிவிடாதே, தனியாக அவனிடத்திலே போய்பேசு 
என்று ஆண்டவர்‌ கூறுகிறார்‌, அவன்‌ உனக்குச்‌ செவி. 
கொடுத்தால்‌ சரி, அவன்‌ செவி கொடுக்கவில்லையென்றால்‌ 
இரண்டு மூன்று சாட்சிகளாக சகவிசுவாசிகளை அழைத்துக்‌ 
கொண்டு அவனிடத்தில்‌ செல்‌ என்று 16-வது வசன த்திலே 
சொல்லுகிறார்‌. அப்படியும்‌ அவன்‌ கேட்சுவில்லையானால்‌ 
என்ன செய்வது? 17-வது வசனத்திலே சபைக்கு அதைத்‌ 


a 
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தெரியப்படுத்து என்று கூறுகிறார்‌, அப்படி உன்னா... 
லானதையெல்லாம்‌ நீ செய்தபிறகு அவன்‌ செவிகொடாமல்‌ 
போனால்‌ அவனை விட்டுவிடு. பொறுப்பு உன்னுடையதல்ல, 


நம்மில்‌ அநேகருக்கு மனித உறவுகளிலே ஆவிக்குரிய 
முதிர்ச்சி சற்றுக்‌ குறைவுதான்‌. மற்றவர்கள்‌ நம்மோடு 
அபிப்பிராய பேதமுள்ளவர்களாய்‌ நமக்குப்‌ பிரியமில்லா த 
கருத்துக்களைக்‌ கூறும்பொழுது நம்மால்‌ அதைச்‌ சகித்துக்‌ 
கொள்ளமுடியவில்லை. அதை நேரடியாக அவர்களோடு 
பேசித்‌ தீர்த்துக்கொள்வதற்குப்‌ பதிலாக மற்றவர்களிடத்‌ 
திலே அதைப்பற்றிப்பேட, பலவிதமான தடுப்புச்‌ சுவர்களை 
எழுப்பிவிடுகிறோம்‌. 

இன்னும்‌ ஒரு வசனத்தை இந்த அதிகாரத்திலே நாம்‌. 
பார்க்கிறோம்‌, பேதுரு இயேசுவைப்‌ பார்த்து, “என்‌ 
சகோதரன்‌ எனக்கு விரோதமாகக்‌ குற்றஞ்செய்தால்‌: 
நான்‌ ஏழு தரம்‌ மன்னிக்கவேண்டுமோ??? என்று கேட்கிறான்‌ . 
யூத ரபிக்கள்‌ ஒரு மனிதன்‌ இன்னொருவனுக்கு விரோத 
மாகக்‌ குற்றஞ்செய்தால்‌ மூன்று முறை அவனை மன்னிக்க 
வேண்டும்‌ என்று எழுதி வைத்திருக்கறோர்கள்‌. பேதுரு 
ஏழுமுறை என்று சொல்லும்பொழுது ரபிக்களைப்‌ பார்க்‌ 
கிறும்‌ அதிகமாக தான்‌ அன்பில்‌ முன்னெறிவிட்டதாக 
எண்ணியிருக்கக்கூடும்‌, ஆனால்‌ ஆண்டவரோ அவனைப்‌ 
பார்த்து “ஏழுமுறை மட்டுமல்ல, எழு எழுபது முறை 
மட்டும்‌ நீ மன்னிக்கவேண்டும்‌”” என்று கூறினார்‌. அதாவது 
எத்தனை முறையானாலும்‌ எல்லையில்லா தபடி மன்னிக்க 
வேண்டுமென்று கூறிவிட்டார்‌, மன்னிக்கும்‌ மனப்‌ 
பான்மை மனித உறவுகளிலே அவயம்‌. “நீங்களும்‌ 
அவனவன்‌ தன்‌ தன்‌ சகோதரர்கள்‌ செய்யும்‌ தப்பிதங்களை 
மனப்பூர்வமாய்‌ மன்னியாமற் போனால்‌, என்‌ பரம 
பிதாவும்‌ இப்படியே செய்வார்‌”? என்று 35-ம்‌ வசனத்‌ 
திலே ஆண்டவர்‌ கூறியிருக்கிறார்‌. இதுதான்‌ மனித 
உறவுகளிலுள்ள பிரச்சனைகளைத்‌ தீர்க்கக்கூடிய வழி, 
“ஐயா, நான்‌ தவறிவிட்டேன்‌, என்னை மன்னித்துக்‌ 























கொள்ளுங்கள்‌?” என்ற வார்த்தை 
யான வார்த்தைகள்‌! எத்தனையோ 
கூடிய வார்த்தைகள்‌, ஆனால்‌. 
மனமில்லை. அந்த வார்த்தைகளைச்‌ 
மாக மன்னித்து, மூஈமுக மாய்ப்‌. 
தீர்த்துக்கொள்ளும்பொழுத ௨ 
தீர்த்துக்‌ கொள்ளும்‌ இரகசியத்தை நா 


மனித உறவுகளுக்குள்ள இரசு 
தாழ்மையுள்ளவனாகவும்‌ மற்றவர்களை 
யுள்ளவனாசவும்‌, மற்றவர்களை இட 
பிரச்சனைகளையெல்லாம்‌ தர்த்துக்கெ 
வாழவேண்டு மானால்‌ அதன்‌ இரக௫யம்‌ ம்‌ 
வசனத்தி3ல பார்க்கிறோம்‌, “நீங்கள்‌ மல 
களைப்போல்‌ ஆகவேண்டும்‌.” மனந்‌தரும்ட்‌ 
நமக்கிருக்கும்‌ சுயநலத்தைவிட்டுத்‌ தி 
மனித உறவுகளுக்கு ஆயத்தமுள்‌எ ளா 
இயற்கை சுபாவத்தின்படி னிக்கு 
ஒத்து வாழமுடியாது இயேசு இறிஸ்‌ 
யடைந்து, ஆவியான வரால்‌ நிறைக்க 
உறவுகளுக்கு ஆயத்தம்‌ பண்ணப்பட்ட வ 


ந 


2594-06 


ராஜ்யத்தை இழந்தவன்‌ 
அவனுடைய தேவை 


வாழ்க்கையிலே தவறு செய்யா தவர்கள்‌ யாருமேயில்லை 
என்று நாம்‌ கூறலாம்‌. சிலர்‌ பெரிய தவறுகளைச்‌ செய்கிறார்‌ 
கள்‌, மற்றவர்சள்‌ சிறிய தவறுகளைச்‌ செய்ூருர்கள்‌, 
சில தவறுகள்‌ செய்தபின்பு அவற்றைத்‌ திருத்திக்‌ கொள்ள 
முடிகிறது. மற்றும்‌ சல தவறுகளோ, திருத்தமுடியாதபடி 
பிந்திப் போய்விடுகின்‌ றன, வாழ்க்கையி?ல திருத்திக்‌ 
கொள்ளமுடியாத ஒரு தவறைச்‌ செய்தவன்‌ பெரும்‌ 
காரியத்திலே தவறு செய்தவனாவான்‌, பெரும்‌ காரியத்‌. 
திலே ஒரு மனிதன்‌ தவறு செய்வானானால்‌ அவனை மதியீனன்‌ 
என்றுதான்‌ அழைக்கவேண்டும்‌. மதியீனமான தவறைச்‌ 
செய்த ஒரு வாலிபனைக்‌ குறித்து மத்தேயு 19-ம்‌ அதிகாரத்‌ 
திலே படிக்கிறோம்‌, அவன்‌ தெய்வ ராஜ்யத்தை இழற்‌ 
தவன்‌ என்று கூறலாம்‌, தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ நிபந்தனை 
களும்‌ தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ தன்மைகளும்‌ சிலாக்கியங்‌ 
களும்‌ ஆசீர்வா தங்களும்‌ என்ன என்று இந்தப்‌ புத்தகத்தில்‌ 
நாம்‌ கற்று வந்திருக்கிறோம்‌. இவ்வளவு பெரிய தெய்வ 
ராஜ்யத்தை இழந்து விடுவது என்றால்‌ அது எளிதான 
காரியமல்‌ ல. ட 

தெய்வ ராஜ்யத்தை இழந்த மனிதனைப்‌ பற்றிப்‌ 
பார்ப்போம்‌, முதலாவது, அவனுடைய தேவையைம்‌ 





87 


பார்ப்போம்‌, அவனைக்‌ குறித்து மத்தேயு, மாற்கு, லூக்கா 
எழுதிய மூன்று நற்செய்தி நூல்களிலும்‌ எழுதப்‌ 
பட்டிருக்கிறது. மூன்று நற்செய்தி நூல்களின்‌ கூற்றை 
யும்‌ நாம்‌ ஒன்றாய்‌ வைத்துப்‌ பார்ப்போமானால்‌, அவனைப்‌ 
பற்றிச்‌ சில காரியங்களை அறிந்து கொள்ளலாம்‌, முதலா 
வது அவன்‌ ஐசுவரியவான்‌ என்று பார்க்கிறோம்‌. அவன்‌ 
பணம்‌ படைத்தவன்‌, பணம்‌ படைத்தவர்கள்‌ பரலோக 
ராஜ்யத்திலே பிரவேசிப்பது அரிதான காரியம்‌ என்று 
மத்தேயு 19:23-ல்‌ ஆண்டவர்‌ கூறியிருக்கிறார்‌. ஐசுவரி 
யவான்‌ தேவனுடைய ராஜ்யத்தில்‌ பிரவேசிப்பதைப்‌ 
பார்க்கிலும்‌ ஒட்டக மானது | ஊசியின்‌ காதில்‌ நுழைவது 
எளிதாயிருக்கும்‌ என்று அவர்‌ கூறியிருக்கிறார்‌. ஆகை 
யினலே பணம்‌ படைத்தவர்கள்‌ பரலோக ராஜ்யத்திலே 
பிரவேசிக்கமுடியாது என்று அர்த்தமல்ல, அவர்கள்‌ 
பிரவேசிப்பது கடினமான காரியம்‌ என்றுதான்‌ 
ஆண்டவர்‌ கூறியிருக்கிறார்‌, ஐசுவரியவான்களி லும்‌ 
பரலோக ராஜ்யத்தை ஏற்றுக்‌ கொண்டவர்கள்‌ உண்டு. 
சகேயுவைப்‌ பற்றியும்‌ நிக்கொதேமுவைப்பற்றியும்‌ அரி 
மத்தியா ஊரானாகிய யோசேப்பைப்பற்றியும்‌ நற்செய்தி 
நூல்களில்‌ பார்க்கிறோம்‌. இவர்கள்‌ எல்லாரும்‌ பணம்‌ 
படைத்தவர்கள்தாம்‌, ஆனாலும்‌ தெய்வ ராஜ்யத்தை 
முக்கியமானதாகக்‌ கருதி அதை ஏற்றுக்கொண்டார்கள்‌. 
பணம்‌ படைத்ததினால்‌ ஒருவன்‌ தெய்வ ராஜ்யத்தை 
இழந்துவிடவேண்டிய அவசியமில்லை. 


இன்னும்‌, அவன்‌ ஒரு அதிகாரி என்று லூக்கா 
தம்முடைய நற்செய்தி நூலிலே எழுதுகின்றார்‌. அதிகாரி 
என்று கூறுவதற்கு என்ன அர்த்தம்‌? சனகரித்‌ சங்கத்திலே 
ஒருவேளை அவன்‌ அங்கத்தினனாய்‌ இருந்திருக்கலாம்‌. நம்‌ 
நாட்டிலே பாராளுமன்‌ றத்தின்‌ அங்கத்தினருக்குச்‌ சமமான 
பதவி அது. இப்படியாக அரசியலிறும்‌ அதிகாரத்திலும்‌ 
அவனுக்குச்‌ செல்வாக்கு இருந்தது. 
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அவன்‌ ஒரு வாலிபன்‌ என்றும்‌ பார்க்கிறோம்‌. அருமை 
யான தீர்மானங்களைச்‌ செய்யக்கூடிய நல்ல வயது. தெளிந்து 
புக்கியோடு நன்றாய்‌ ஆராய்ந்து பார்த்து எல்லாவற்றையும்‌ 
அறிந்துகொள்னளென்‌. மேலும்‌, அவன்‌ ஆர்வமுள்ளவன்‌ 
என்றும்‌ பார்க்கிறோம்‌, ஏனோகானோவென்று அவன்‌ 
யேசு கிறிஸ்துவண்டை வரவில்லை மாற்கு தம்முடைய 
நற்செய்‌ நூலிலே எழு துறெபடி அவன்‌ : ஓடிவருதிறான்‌.? 
முழங்‌ கால்‌ படியிட்டு ஆண்டவரைப்‌ பார்த்து சேட்கிறான்‌. 
ஆர்வத்தோடு ஓடிவந்து ஆண்டவரண்டை தன்னுடைய 
உள்ளத்னெ ஆவலைக்‌ கொட்டிவிறுநிறான்‌. ஆர்வமுள்ளவன்‌ 
என்படுனுலே அவன்‌ பெற்று விட்டான்‌ என்று நாம்‌ கூற 
முடியாது. ஆர்வமுள்ள மக்கள்‌ . கூட ஆசீர்வாதத்தை 
இழந்துவிடக்‌ கூடும்‌. 


அவன்‌ நற்குணமுள்ளவன்‌ என்றும்‌ பார்க்கிறோம்‌, 
அவனைப்‌ பார்த்து ஆண்டவர்‌. “கொலை செய்யாதிருப்‌ 
பாயாக, விபசாரம்‌ செய்யாதிருப்பாயாக. களவு செய்யா 
திருப்பாயாக, பொய்சாட்சி சொல்லாதிருப்பாயாக. உன்‌ 
தகப்பனையும்‌ உன்‌ தாயையும்‌ கனம்பண்ணுவாயாக, 
உன்னிடத்தில்‌ நீ அன்பு கூறுவதுபோல பிறனிடத்திலும்‌ 
அன்பு கூறுவாயாக என்கிற கற்பனைகளை நீ கைக்கொண் 
டிருக்கிறாயா?? என்று கேட்கிறார்‌. அதற்கு அவன்‌ 
“இவைகளையெல்லாம்‌ என்‌ சிறு வயது முதல்‌ கைக்‌ 
கொண்டிருக்கிறேன்‌”? என்று கூறுகிறான்‌. இயேசு 
“அவனைப்‌ பார்த்து அவனிடத்தில்‌ அன்பு கூர்ந்தார்‌?* 
என்று மாற்கு எழுதுகிறார்‌. உண்மையாகவே அவன்‌ 
நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ எழுத்துக்களையெல்லாம்‌ நன்றாகக்‌ 
கற்று அறிந்திருந்தான்‌. எழுத்தின்படி அவன்‌ குற்றமற்ற 
வன்‌ தான்‌, எல்லாவற்றையும்‌ ' நன்றாய்ச்‌ செய்திருக்கிறான்‌, 
நற்குணம்‌ படைத்தவன்‌, நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ எழுதி 
இன்படி அவன்மேல்‌ குறறம்‌ சாட்ட முடியாது, 
இருந்தாலும்‌ அவனுடைய நற்குணத்திலே ஜீவனில்லை, 
இயந்திரமபோல அதைப்‌ பழக்கமாய்ச்‌ செய்தான்‌, 
பாரம்பரியமாக அவ்விதமான வாழ்க்கையில வழிநடத்தப்‌ 
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பட்டிருந்தான்‌. வேறு எதுவும்‌ செய்யக்கூடாத நிலையிலே 
நற்ரியைகளை இபந்திரம்போலச்‌ செய்துவந்தான்‌, 
இப்படிப்பட்ட மக்களை நாம்‌ இன்றைக்கும்‌ பார்க்கிறோம்‌, 
பாரம்பரியமாக அவர்களுக்கு சன்மார்க்க வாழ்வும்‌, மார்க்க 


வாழ்வும்‌ கொடுக்கப்பட்டிருக்கிறது, அதைத்‌ தங்கள்‌ . 


மூதாதையரிடம்‌ இருந்து பெற்றுக்‌ கொண்டார்கள்‌. 
குடும்‌ பத்தின்‌ பெயரைக்‌ காப்பாற்ற வேண்டும்‌; 
தங்களுடைய புஈழையும்‌ காப்பாற்ற வேண்டும்‌ என்பதற்‌ 
காக நன்மைகளைச்‌ செய்கிருர்கள்‌, எந்தத்‌ தவறுகளையும்‌ 
மற்றவர்கள்‌ காணும்படி செய்யாமல்‌ தங்களைக்‌ காத்துக்‌ 
கொள்கிறார்கள்‌. இப்படிப்பட்ட நற்குணம்‌ தெய்வ 
ராஜ்யத்திற்குப்‌ போதாது என்பதை அவனுடைய 
வாழ்வில்‌ இறந்து பார்க்கி றாம்‌, இவையெல்லாம்‌ அவனுக்கு: 
இருந்தாலும்‌ இவன்‌ மெய்வாழ்வு பெறாதபடியினாலே அவன்‌' 
உள்ளத்திலே திருப்தியில்லை. 


பணம்‌, பதலி, வாலிபப்‌ பருவம்‌, ஆர்வம்‌, நற்குணம்‌ 
இவை போதாது. கடவுளுக்கும்‌ நமக்கும உள்ள உறவு 
உயிர்‌ உள்ள உறவாக இறக்க வேண்டும்‌, நாம்‌ இ3யசுவை 
ஏற்றுக்கொண்டு தெய்வ ராஜ்பத்தின்‌ மக்களாக வாழ 
வேண்டும்‌. அப்பொழுதுதான்‌ நம்‌ இருதயத்தின்‌ ஆழத்திலே 
திருப்தி காண முடியும்‌, உள்ளத்தி3ல வெறுமை இருந்தது. 
ஆகையினா3லதான்‌ அவன்‌ இஃயசுவண்டை வருகிறான்‌. 
மத்தேயு 19:16-ல்‌ “நல்ல போதகரே, நித்திய ஜீவனை 
அடைவதற்த நான்‌ என்ன நன்மையைச்‌ செய்ய வேண்டும்‌?” 
என்று கேட்கிறான்‌. நித்திய ஜீவன்‌ தனக்கு இல்லை தான்‌ 
மெய்‌ வாழ்வு பெறவில்லை என்பதை அவன்‌ ஒப்புக்கொள் 
கிறான்‌. நம்மில்‌ அநேகர்‌ ஒருவேளை சன்மார்க்க வாழ்வும்‌ 
மார்க்க பக்தியும்‌ உள்ளவர்களாக இருக்கலாம்‌ நாம்‌ 
அறிந்த அளவிலே நன்மையைச்‌ செய்து வருகிறோம்‌, 
ஆனால்‌ மெய்‌ வாழ்வு பெறவில்லை, 


மனிதன்‌ தனக்கு என்று மார்க்கங்களை அமைத்துச்‌ 
கொள்கிறான்‌; சன்மார்க்க வழிகளை வகுத்துக்கொள்திறான்‌. 


1, “அஸ்‌. 
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ஆனால்‌, இந்த மார்க்கங்களும்‌, வழிகளும்‌ அவனுக்குத்‌ 
திருப்தியைக்‌ கொண்டு வர முடியவில்லை. இவற்றின்‌ 
மூலமாய்‌ அவன்‌ மெய்‌ வாழ்வைப்‌ பெற முடியாது, 
ஆவியிலே செத்தவனாய்‌ இருக்கும்‌ மனிதன்‌ ஆத்துமத்திலே 
உயிருள்ளவனாய்‌ இருக்கலாம்‌, அல்லது சரீரத்திலே உயிர்‌ 
உள்ளவனாய்‌ இருக்கலாம்‌, அவனுடைய பகுத்தறிவும்‌, 
உணர்ச்சிகளும்‌, சத்தமும்‌ நன்றாய்ச்‌ செயல்படுகினறன. 
சரீரத்தின்‌ ஐம்புலன்களும்‌ நன்றாய்ச்‌ செயல்படுதின்‌ றன, 
இவற்றை வைத்துக்கொண்டு அவன்‌ திருப்தி பெறமுடியாது, 
இன்றைக்குச்‌ சிலர்‌ தங்களுடைய பகுத்தறிவும்‌ சித்தமும்‌ 
உணர்ச்சியும்‌ நன்றாய்ச்‌ செயல்படுவதினாலே சன்மார்க்க 
ஜீவன்‌ உள்ளவர்களாயும்‌, வேதாந்தத்திலே அதிகமாக 
ஊறினவர்களாயும்‌, நல்ல சத்தியங்களையும்‌ தத்துவங்களையும்‌ 
அறிந்தவர்களாயும்‌ இருக்கலாம்‌. ஆனால்‌ ஆவியிலே உயிர்‌ 
பெறாத மனிதன்‌ செத்தவன்‌; அவன்‌ உண்மையான திருப்தி 
அடைய முடியாது. மனிதன்‌ ஆத்துமாவாகவும்‌, சரீரமாகவும்‌ 
மட்டும்‌ அல்ல, ஆவியாகவும்‌ இருக்கிறான்‌. அந்த ஆவி 
உயிர்‌ பெறும்பொழுதுதான்‌ அவன்‌ உண்மையான 
திருப்தியை அடைய முடியும்‌. இதைத்தான்‌ நித்திய ஜீவன்‌ 
என்று அந்த வாலிபன்‌ ஒப்புக்கொள்கிறான்‌. 


அவனுடைய தவறு 


மனிதனை ஆவி ஆத்துமா சரீரம்‌ என்று மூன்று பகுத 
களாகப்‌ பிரிக்கலாம்‌. ஆத்துமா என்பது அவனுடைய 
பகுத்தறிவு, உணர்ச்சிகள்‌, சித்தம்‌ மூன்றும்‌ அடங்கிய ஒரு 
பகுதியாகும்‌, அவன்‌ தன்‌ சரீரத்தின்‌ ஐம்புலன்களின்‌ 
மூலமாய்‌ தன்னுடைய சுற்றுப்புறத்தை அறிந்து கொன்‌ 
கிறான்‌. ஆத்துமத்தின்‌ மூலமாய்‌ ஆள்‌ தத்துவமுள்ள 
மற்ற மனிதரை அறிந்து கொள்கிறான்‌. ஆனால்‌ ஆவியின்‌ 
மூலமாகத்தான்‌ அவன்‌ கடவுளோடு உறவுகொள்ள முடியும்‌. 
ஆத்துமத்திலும்‌ சரீரத்திலும்‌ உயிர்‌ பெற்றவனாக இருந்தும்‌ 
கூட ஒருவேளை ஆவியில்‌ செத்தவனாக இருப்பானானால்‌ 
அவனுக்கு நித்திய ஜீவன்‌இல்லை; அவன்‌ கடவுளோடு உற 
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கொள்ளவில்லை, இந்த நிலையிலேதான்‌ அந்த வாலிபனைப்‌ 


பார்க்கிறோம்‌. ஆர்வத்தோடு வந்தவன்‌ துக்கத்தோடு 
திரும்பிச்‌ சென்றான்‌. மத்தேயு 1982-ல்‌ இதைப்‌ பார்கி 


கி3ராம்‌, “அந்த வாலிபன்‌ மிகுந்த ஆஸ்தியுள்ளவனாக இருந்து ' 


படியினால்‌, இயேசுவின்‌ வார்த்தைகளைக்‌ கேட்டபொழுது 
துக்கமடைந்தவனாகப்‌ போய்விட்டான்‌.” ஆர்வத்தோடு. 
வந்தான்‌, நல்ல கேள்வியோடு நல்ல போதகரான தேவ 
குமாரனிடத்திலே வந்தான்‌. ஆனால்‌ துக்கத்தோடு திரும்பிச்‌ 


சென்றான்‌, அவன்‌ செய்த தவறுதான்‌ அதற்குக்‌ காரணம்‌. ' 


அவனுடைய தவறு என்ன? தன்‌ எதிர்காலம்‌ தன்‌ 
செயலையும்‌ தன்‌ சாதனையையும்‌ சார்ந்திருக்கறது என்று 
அவன்‌ எண்ணினான்‌. தன்னுடைய நற்குணத்தை நம்பி 
வாழவிரும்பினான்‌. இதுதான்‌ அவன்‌ செய்த தவறு. 
தன்னுடைய நற்குணத்தை அதிகமாகச்‌ சார்ந்துவிட்டான்‌. 
அவனுடைய கேள்வியிலே இது தெளிவாகிறது, “நல்ல 
போதகரே, நித்திய ஜீவனை அடைவதற்கு நான்‌ என்ன 
தன்மையைச்‌ செய்யவேண்டும்‌??? என்று கேட்கிறான்‌. நற்‌ 
செயல்களைச்‌ செய்தால்‌ நித்திய ஜீவனை அடைந்துவிடலாம்‌ 
என்று அவன்‌ எண்ணினான்‌. நம்மில்‌ அநேகருக்கு மார்க்க 
வாழ்வைக்‌ குறித்து இந்தக்‌ கருத்துதான்‌ இருக்கிறது. 
மார்க்கம்‌ என்றால்‌ என்ன? மோட்சத்தைப்‌ பெறுவது 
எப்படி? நித்திய ஜீவனை அடைவது எப்படி? பொய்‌ 
சொல்லாதே, கொலை செய்யாதே, களவு செய்யாதே, 
மற்றவனை வஞ்ரிக்காதே என்று இப்படிச்‌ சில நியதிகளைப்‌ 
பின்பற்றினால்‌, அதன்‌ மூலமாய்‌ நித்திய ஜீவனை அடைந்து 
விடலாம்‌ என்று நாம்‌ எண்ணிக்‌ கொள்கிறோம்‌: மார்க்கங்‌ 
களின்‌ சாராம்சம்‌ இதுதான்‌ என்று எண்ணுகிறோம்‌. எல்லா 
மார்க்கங்களும்‌ ஒன்றுதான்‌; அவையெல்லாம்‌ பொய்‌ 
சொல்லக்கூடாது, களவு செய்யக்‌ கூடாது என்றுதான்‌ 
சொல்கின்றன. ஆகையினாலே ஏதாவது ஒரு மார்க்கத்தைப்‌ 
பின்பற்றினல்‌ போதும்‌ என்று மற்றவர்கள்‌ கூறுவதைக்‌ 
கேட்டிருக்கிறீர்கள்‌ அல்லவா? மார்க்கங்களின்‌ சாராம்சமே 
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நல்ல செயல்களைச்‌ செய்வதுதான்‌ என்று நாம்‌ எண்ணிக்‌ 
கொள்கிறோம்‌. இந்தத்‌ தவறைத்தான்‌ அந்த வாலிபன்‌ 
செய்தான்‌. 


நற்செயல்‌ ளைச்‌ செய்வதன்‌ மூலமாய்‌ நாம்‌ நித்திய 
ஜீவனைச்‌ சுதந்தரித்துக்‌ கொள்ள முடியாது. மனிதன்‌ 
எவ்வளவுதான்‌ நற்செயல்கள்‌ செய்தாலும்கூட அவனுடைய 
நற்செயல்களிலும்‌ பாவம்‌ கலந்து கறைப்பிடித்துவிடுகிறது. 
மனிதன்‌ இயல்பாகவே பாவ சுபாவம்‌ உள்ளவன்‌. இந்தச்‌ 
சத்தியம்‌ தெளிவாகத்‌ திருமறையிலே போதிக்கப்படுகிற த. 
மனித உள்ளத்தில்‌ இருந்து வரக்‌ கூடியதெல்லாம்‌ தீயது, 
அவனைக்‌ கறைப்படுத்தக்‌ கூடியது என்று ஆண்டவர்‌ 
சொல்லியிருக்கிறார்‌, கறைப்பட்ட மனிதனிடத்தில்‌ இருந்து 
நன்மையான செயல்கள்‌ வரமுடியுமா? மனிதனின்‌ நன்மை. 
யான செயல்களைச்‌ சார்ந்து அவனுடைய நித்திய வாழ்வு 
இருக்குமானால்‌, அவனுக்கு நம்பிக்கையே கிடையாது. 
“ஐயா, என்னால்‌ ஆனமட்டும்‌ நல்லதைச்‌ செய்கிறேன்‌, 
ஆனால்‌ நான்‌ பரிபூரணமுள்ளவன்‌ என்று ஒப்புக்கொள்ள 
முடியாது? என்று சிலர்‌ கூறுஇிருர்கள்‌, நாம்‌ பரிபூரண 
முள்ளவர்கள்‌ இல்லையானால்‌, எந்த அடிப்படையிலே. 
ஏற்றுக்கொள்ளப்படுவோம்‌? 


ஒரு மனிதன்‌ கிணறு ஒன்றைத்‌ தாண்டிக்‌ குதிக்க. 
வேண்டும்‌, அவன்‌ வேறு எந்த வழியிலும்‌ செல்லமுடியாது. 
அந்தக்‌ கிணற்றைத்‌ தாண்டிக்‌ குதித்துத்தான்‌ தப்பிச்‌ 
செல்லமுடியும்‌. பாதிக்‌ கணெற்றைத்‌ தாண்டி விட்டேன்‌, 
அது போதும்‌ என்று அவன்‌ கூறமுடியுமா? ஒன்று அதை. 
முழுவதும்‌ தாண்ட, வேண்டும்‌, அல்லது இணற்றுக்குள்ளே 
விழுந்து சாகவேண்டும்‌, அவ்விதமாகவே நாமும்‌ பரிபூரண 
நற்குணமுள்ளவர்களாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. இல்லையானால்‌ 
அதற்குரிய பலனை அடைய வேண்டும்‌, 


ஒரு மனிதன்‌ ஒரு சங்கிலியைப்‌ பிடித்‌ துக்கொண்டு உயர 
மான ஒரு கோபுரத்தில்‌ இருந்து தொங்குகிருன்‌, அவன்‌ ழே 
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விழுந்து நொறுங்கிச்‌ சாக வேண்டுமானால்‌, அந்தச்‌ சங்கின்‌ ந 
முழுவதும்‌ அறுபடவேண்டும்‌ என்று அவியமில்லை. அந்தச்‌ 
சங்கிலியிலே ஒரு வளையம்‌ அறு ட்டால்‌: போதும்‌ அவன்‌ 
உடனே கீழே விழுந்து சாவான்‌. “எல்லா நியாயப்‌: 
பிரமாணக்‌ ' கொள்கைகளையும்‌ கைப்பற்ற முடியாது. 
ஒன்று. இரண்டை மீறிவிட்டு மற்றவற்றை நான்‌ கைப்பற்று: 
திறேன்‌”” என்று சொன்னால்‌ போதுமா? நியாயப்பிரமாணத்‌' 
திலே ஒன்றை நீ மீறினால்கூட முழு நியாயப்பிரமாணத்தை. 
யும்‌ மீறினதற்கு அடையாளம்‌ என்று வேதத்திலே நாம்‌. 
வாசிக்கிறோம்‌ அல்லவா? நம்‌ எண்ணத்திலும்‌ நோக்கத்திலும்‌. 
அந்தரங்க வாழ்விலும்‌ எவ்வளவு கறை இருக்கிறது என்று: 
நமக்குத்‌ தெரியும்‌, நம்முடைய நன்மையைச்‌ சார்நது நாம்‌: 
வாழமுடியாது. நம்முடைய : மார்க்க பக்தி, நம்‌ பெற்றோ: 
ரிடம்‌ இருந்து நாம்‌ சுதந்தரித்துக்கொண்ட நற்குணம்‌. 
இவற்றால்‌ நாம்‌ நித்தியஜீவனைச்‌ சுதந்தரித்துக்கொள்ளவே: 
முடியாது, 

அந்த வாலிபன்‌ கடவுளின்‌ பரிபூரணமான நற்‌: 
குணத்தை அறியாதபடி மனுஷீகமான நற்குணத்தையே 
அறிந்திருந்தான்‌. நம்மில்‌ அம்நகர்‌ இவ்விதமாகத்தான்‌ 
கடவுளுடைய பரிபூரணத்தை மறந்துவிட்டு, ஒருவரை 
ஒருவர்‌ ஒத்துப்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டு “அவனைவிட .நான்‌- 
மேலானவன்‌ தான்‌. அவன்‌ மோட்சத்துக்குப்‌ போவானானால்‌ 
நானும்‌ நிச்சயமாய்ப்‌ போவேன்‌”? , என்று கூறுகிறோம்‌- 
மற்றவர்களுடைய நன்மையோடு நம்முடைய நன்மையை; 
ஒத்துப்பார்த்து நம்மைக்‌ கடவுள்‌ ஏற்றுக்கொள்ளமாட்‌. 
டார்‌. அவருடைய பரிபூரணத்தோடு நம்மை ஒத்துப்‌ 
பார்க்கும்போது நாம்‌ குறைவுள்ளவர்கள்‌. அந்த அடிப்படை. 
யில்தான்‌ நாம்‌ குற்றவாளிகளாகத்‌ தீர்க்கப்பட்டிருக்‌ 
கிறோம்‌. 

ஆகையினால்தான்‌ அந்த வாலிபனுக்கு இயேசு பூரண: 
சற்குணத்தைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுகிறார்‌. 21-ம்‌ வசனத்திலே,. 
“நீ பூரண சற்குணனாய்‌ இருக்கவிரும்‌ பினால்‌?” என்று கூறு 
கிறார்‌, “எந்த நன்மையைச்‌ செய்யவேண்டும்‌??? என்று 


94 


அவன்‌ கேட்டான்‌, அவனைப்‌ பார்த்து ஆண்டவர்‌ “நல்லவன்‌ 
என்று நீ ஏன்‌ என்னைப்‌ பார்த்துச்‌ சொல்கிருய்‌? கடவுன்‌ 
ஒருவரே நல்லவர்‌”? என்று கூறுகிறார்‌. அதனாலே இயேசு 
கடவுளல்ல என்று அர்த்தமா? அல்லது அவரீ 
தல்லவார்‌ இல்லை என்று அர்த்தமா? இல்லை, “நீ என்னை 
தல்லவன்‌ என்று ஏற்றுக்கொண்டால்‌, தெய்வம்‌ என்று 
ஏற்றுக்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. ஏனென்றால்‌, தெய்வம்‌ ஒருவரே 
தல்லவர்‌, மனிதனிடத்திலே எந்த நன்மையும்‌ இடையாது?* 
என்ற ஆழமான சத்தியத்தை இயேசு அவனுக்கு வலியுறுத்‌ 
திப்‌ போதிக்கிறார்‌. நன்மையைக்‌ குறித்தும்‌ மனிதனுடைய 
இயற்கையான நற்குணத்தைக்‌ குறித்தும்‌ அவன்‌ கொண்‌ 
டிருந்த கருத்துக்களை அவர்‌ மாற்ற முயற்சிக்கிறார்‌. ஆழ 
மில்லாத நற்குணத்தை நீ பின்பற்றிக்கொண்டிருக்றோய்‌, 
பரிபூரணமான நற்குணம்‌ கடவுளிடத்திலே மாத்திரம்‌ 
உண்டு, அவரிடத்திலே வந்து விசுவாசித்து அவருடைய 
தீதியை நீ பெற்றுக்கொண்டால்தான்‌, நித்திய ஜீவனை 
அடைய முடியும்‌ என்று அவன்‌ உணரும்படி இயேக 
அவனுக்குப்‌ போதிக்கிறார்‌. 


அவனுடைய இழப்பு 

புகைவண்டி புறப்படும்‌ சமயமாதிவிட்டது. கார்டா 
விசில்‌ ஊதிவிட்டார்‌, ஒரு மனிதன்‌ அவசரமாக ஓடிவந்து; 
சயிலிலே ஏறி உட்காருநறொன்‌. சில நிமிடங்கள்‌ கழித்து 
பக்கத்தில்‌ இருந்தவரைப்பார்த்து, “ஜயா, இந்த வண்டி 
பம்பாய்க்குத்தானே போகிறது??? என்று கேட்கிறான்‌, அவர்‌ 
“இல்லையப்பா, இது சென்னைக்குப்‌ போகிறது? என்று 
கூறுகிறார்‌. உடனே அந்த மனிதன்‌ ஐயோ, நான்‌ 
எவ்வளவு உண்மையோடும்‌ ஆர்வத்தோடும்‌ இந்த 
வண்டியில்‌ ஏறி உட்கார்ந்திருக்கறேன்‌! இது பம்பாய்க்கு 
தான்‌ செல்லவேண்டும்‌.?? என்று கூறுகிறான்‌. ஆர்வத்தோடும்‌ 
மன உண்மையோடும்‌ உட்கார்ந்ததினாலே நிச்சயமாய்‌ அந்த 
வண்டி அவன்‌ போகவேண்டிய இடத்திற்குத்தான்‌ போகும்‌ 
என்று அர்த்தமாகுமா? ஆர்வமும்‌ மன உண்மையுள்ளவர்கள்‌ 
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கூட தவறு செய்யக்கூடும்‌, அந்த வாலிபனுடைய வாழ்க்கை 
வீ மன உண்மையும்‌, ஆர்வமும்‌ இருந்தது. ஆண்ட.வரிடத்‌. 
திலே ஓடிவந்து, முழங்கால்‌ படியிட்டு நல்ல கேள்வியைக்‌ 
கேட்டான்‌, ஆனால்‌ கடைசியிலே என்ன சம்பவித்தது? 
அவன்‌ மிகுந்த ஆஸ்தியுள்ளவனாக இருந்தபடியினாலே 
இயேசுவின்‌ வார்த்தைகளைக்‌ கேட்டு துக்கமடைந்தவனாகதி 
திரும்பிப்‌ போய்விடுகிறான்‌. வெறும்‌ ஆர்வமும்‌ மன 
உண்மையும்‌ போதாது, எதையாவது மனப்பூர்வமாய்‌ 
நம்பினால்‌ போதும்‌, நம்பிக்கைதான்‌ முக்கியம்‌ என்று லர்‌ 
கூறுவார்கள்‌, மனப்பூர்வமாய்‌ நம்புகிறேன்‌ என்று சொல்லி 
பம்பாய்க்குப்‌ போகிற ரயிலிலே ஏறி உட்கார்ந்துகொண்டு,; 
சென்னைக்குப்‌ போய்விடலாம்‌ என்று எண்ணலாமா? 
ஆண்டவர்‌ அவனைப்‌ பார்த்து, “இந்தக்‌ கற்பனைகளை 
எல்லாம்‌ கைக்கொள்ளுகிறாயா??? என்று கேட்டு சல 
கற்பனைகளை எடுத்துச்‌ சொல்லுகிருர்‌, இந்தக்‌ கற்பனைகளை 
மத்தேயு 19:18-19ல்‌ பார்க்கிறோம்‌. மனிதனுக்கும்‌ மனித. 
னுக்கும்‌ உள்ள உறவைப்பற்றிய கற்பனைகள்‌ அவை. 
விக்கிரக வணக்கத்தைப்பற்றியோ, கடவுளின்‌ நாமத்தை 
அனாவசியமாகப்‌ பயன்படுத்துவதைப்பற்றியோ, ஓய்வு 
தாளை ஆசரிப்பதைப்பற்றியோ ஆண்டவர்‌ அவனைக்‌ கேட்க 
வில்லை, ஏனென்றால்‌ அந்தக்‌ கற்பனைகளையெல்லாம்‌ அவன்‌ 
கைப்பற்றி இருக்கக்கூடும்‌. மனிதனுக்கும்‌ மனிதனுக்கும்‌ 
உள்ள உறவிலேதான்‌ அவன்‌ தவறியிருக்கக்கூடும்‌. 
ஆகையினாலே அந்தக்‌ கற்பனைகளை மட்டும்‌ எடுத்துக்கூறி, 
“இவற்றை நீ கைப்பற்றியிருக்கருயா??? என்று கேட்கிருர்‌. 
*இவையெல்லாவற்றையும்‌ என்‌ சிறு வயதுமுதல்‌ கைப்பற்றி 
யிருக்கி3றேன்‌. இன்னும்‌ என்னிடத்தில்‌ என்ன குறைவு??? 
என்று அவன்‌ சேட்கிறுன்‌. உண்மையாகவே எல்லா 
கற்பனைகளையும்‌ கைக்கொள்ளுகிறேன்‌ என்று எண்ணி 
அவன்‌ அவ்விதமாய்க்‌ கூறினான்‌. ்‌ 
ஆனால்‌ ஒன்றை அவன்‌ மறந்துவிட்டான்‌. தெய்வத்‌ 
தோடு 8ர்பொருந்தினவனாக இருக்க வேண்டுமானால்‌, 
மனிதரோடும்‌ சீர்‌ பொருந்தினவனாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌ 
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மனிதனோடு சர்‌ பொருந்தினவனாய்‌ செயல்‌ அளவிலே மட்டும்‌ 
இருந்தால்‌ போதாது, வாழ்க்கையின்‌ நோக்கத்திலும்‌, 
அந்தரங்க எண்ணங்களிலும்‌, முழு மனப்பான்மையிலும்‌, 
சீர்‌ பொருந்தினவனாக இருக்க வேண்டும்‌ என்பதை அவன்‌ 
மறந்துவிட்டான்‌. ஏழைசளுக்குரியதை தனக்குரிபதாக்கிக்‌ 
கொண்டு, அவன்‌ அனு வித்து வந்தான்‌. அயலாரைப்பற்றி 
அக்கறையில்லாமல்‌ உண்மையான அன்பு இல்லாதபடி, 
வாழ்ந்து கொண்டிருந்தான்‌. அதைச்‌ சற்றும்‌ அவன்‌ உணர 
வில்லை. எல்லாம்‌ சரியாகத்தான்‌ இருக்கிறது என்று 
எண்ணிக்‌ கொண்டான்‌. அநேக முறை நாமும்‌ இப்படித்‌ 
தான்‌ நம்முடைய மார்க்க பக்தியைக்‌ குறித்தும்‌, சன்மார்க்க 
வாழ்வைக்‌ குறித்தும்‌ எண்ணிக்கொள்கிறோம்‌ சட்டப்படி 
நம்மை யாரும்‌ தண்டிக்கவில்லை, எதிலும்‌ வெளிப்படையாக: 
நாம்‌ அகப்பட்டுக்கொள்ளவில்லை. ஆகையால்‌ எல்லாம்‌ 
சரியாயிருக்கிறது என்று எண்ணிக்கொள்கிறம்‌. ஆனால்‌ 
நம்முடைய உள்ளான மனப்பான்மை என்ன? நோச்கங்கள்‌ 
என்ன? உள்ளான ஆசைகள்‌ என்ன? இவற்றிஃல நாம்‌ 
கடவுளின்‌ பிரமாணங்களை மீறுகிறோமா? தெய்வ ராஜ்யத்‌ 
தின்‌ சட்டங்களும்‌ நியதிகளும்‌ ஒரு மனிதனின்‌ உள்ளத்தின்‌ 
அந்தரங்கங்களை நியாயந்‌ தீர்க்குமென்று இயேசு கூறி 
யிருக்கிறார்‌, தெய்வ ராஜ்யத்தின்‌ மகனாய்‌ ஒருவன்‌ வாழ 
வேண்டுமானால்‌, செயல்‌ அளவிலே நல்லவனாய்‌ இருந்தால்‌ 
மட்டும்‌ போதாது; அவனுடைய சிந்தனையும்‌ உள்ளமும்‌: 
மாறியிருக்க வேண்டும்‌. 

அந்த வாலிபனால்‌ கடவுளுக்குக்‌ இ&ழ்ப்படிவதற்குக்‌ 
கிரயம்‌ கொடுக்க முடியவில்லை. நித்திய ஜீவன்‌ வேண்டும்‌ 
என்று விரும்பினான்‌; அதைக்‌ குறித்து அதிகமான அக்கறை 
யும்‌ ஆர்வமும்‌ காட்டினான்‌. ஆனால்‌ அந்த நித்திய ஜீவனுக்‌. 
காக எந்தக்‌ கிரயத்தையும்‌ கொடுக்க அவனுக்கு விருப்ப 
மில்லை சிலர்‌ இிறிஸ்துவண்டை வருகிறார்கள்‌. ஆனால்‌ 
இறுதிவரை அவரைப்‌ பின்பற்ற அவர்களுக்கு விருப்பமில்லை. 
மத்தேயு 13-ம்‌ அதிகாரத்‌்தில நாம்‌ ஏற்கனவே படித்த 
ஒரு உவமையை மறுபடியும்‌ நோக்குவோம்‌, ஒரு வியாபாரி 

















து அ அன 


97 





ஒரு நல்ல முத்தைக்‌ காண்றான்‌. அது விலையுயர்ந்தது, 
தனக்கு அது நிச்சயமாய்‌ வேண்டும்‌ என்று தீர்மானிக்‌ 
கிறான்‌. அந்த முத்தைப்‌ பெற்றுக்கொள்வ தற்காக, 
தனக்கு உண்டான எல்லாவற்றையும்‌ விற்று, கிரயத்தைக்‌ 
கொடுத்து அதைப்‌ பெற்றுக்கொள்கிறான்‌, இப்படிப்பட்ட. 
மனப்பன்றைதான்‌ தெய்வ ராஜ்யத்திற்குத்‌ தேவை 
யானது. தெய்வ ராஜ்யத்தை நாம்‌ இழக்காதபடி 
பெற்றுக்கொள்ள வேண்டுமானால்‌. அதற்காக எந்தக்‌ 
கிரயமும்‌ கொடுக்க ஆயத்தமுள்ளவர்சளாக இருக்க 
வேணடும்‌. அந்த வாலிபனுக்கு முன்பாக ஒரு தராசு 
வைக்‌ஃப்பட்டது. தராசின்‌ ஒரு தட்டிலே தெய்வ ராஜ்ய 
மும்‌ நித்திய வாழ்வும்‌, அடுத்த தட்டிலே அவனுடைய 
சொத்து, சுதந்தரம்‌, உடமைகள்‌ எல்லாம்‌ வைக்கப்‌ . 
பட்டன. தராசின்‌ இரண்டு தட்டுகளையும்‌ பார்த்துவிட்டு, 
அவன்‌ தன்னுடைய உடமைகளையும்‌ சொத்து சுதந்திரங்‌ 
களையும்‌ வேண்டும்‌ என்று விரும்பி, தெய்வ ராஜ்யத்தை 
உதறித்‌ தள்ளிவிட்டான்‌. இந்த உலகத்தில்‌ சிற்றின்பம்‌, 
தற்காலிகமாக வரக்கூடிய ஆனந்தம்‌ இவற்றைபபற்றிப்‌ 
பிடித்துக்‌ கொண்டு நித்தியமான வாழ்வு வேண்டாம்‌ என்று 
கூறுகிறோமா? கிரயம்‌ கொடுக்கத்‌ தயங்குகி?ர௬மா? 
எத தனை பயா முறை கடவுளுடைய செய்தியைக்‌ கேட்டிருக்‌ 
கிறோம்‌. ஆண்டவர்‌ நெருங்கி வந்து நம்‌ உள்ளக்தின்‌ 
கதவைத்‌ தட்டுகிறார்‌. ஆனால்‌ ஏதோ ஒரு காரியத்திலே 
கிரயம்‌ பொடுக்கத்‌ தயங்கக்‌ கொண்டே இருக்கிபறாம்‌. 
இந்த வாய்ப்பு எப்பொழுதுமே நமக்குக்‌ கிடைக்காது. 
ஆண்டவருக்கும்‌ அவருடைய ராஜ்யத்திற்கும்‌ முதுகு: 
காட்டிச்‌ சென்ற வாலிபன்‌ துக்கமடைந்தவனாய்ப்‌ போ கிறான்‌ 
என்று பார்க்கி£றாம்‌, தெய்வ ராஜ்யத்தை இழந்த 
எவனும்‌ சந்தோஷமாய்ச்‌ செல்லவே முடியாது; துக்கத்‌ 
தோடுதான்‌ செல்ல வேண்டும்‌. அந்த வாலிபன்‌ பவலைப்‌ 
போல ஒரு பெரிய அப்போஸ்தலனாகியீருக்கக்‌கூடும்‌, 
அல்லது ஒரு பெரிய மிஷனரி வீரனாய்‌ மா றியிருக்கக்கூடும்‌. 
ஆனால்‌ எல்லாவற்றையும்‌ இழந்து போனான்‌. எவ்வளவு 
பரிதாபம்‌ | 


ராஜாவின்‌ வருகை 
வருகையின்‌ அடையாளங்கள்‌ 
இயற்கையில்‌ சேதங்கள்‌ 


மத்தேயு 34-ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ ராஜா மறுபடியும்‌ வருவா 
ரென்று பார்க்கிறோம்‌. இங்கிலாந்து திருச்சபை போதகர்‌ 
ஒருவர்‌ 1695-வது ஆண்டு ஒரு நூல்‌ எழுதினார்‌, அந்த 
நூலி3ல உலகம்‌ 1697-ல்‌ முடிவடைந்துவிடும்‌ என்று 
எழுதினார்‌. ஆனால்‌ உலகமோ அவர்‌ எழுதின விதமாக 
முடிவடையவிலலை, ஆகையினாலே அவர்‌ அடுத்த ஆண்டே 
“உலகம்‌ நிச்சயமாகவே முடிந்துவிட்டது, ஆனால்‌ அதை 
யாரும்‌ கவனிக்கவில்லை” என்று இன்னொரு நூலை 
எழுதினாராம்‌. இவ்விதமாய்‌ மனிதன்‌ அந்த நாளின்‌ 
இருந்து இந்த நாள்‌ வரைக்கும்‌ உலகத்தின்‌ முடிவுக்கும்‌ 
இயேசுவின்‌ இரண்டாவதுவருகைக்கும்‌ நாள்‌ குறித்துவருகிற 
படியினாலே அநேக தவறுகள்‌ செய்ய ஏதுவாகிறது. 1969-ம்‌ 
ஆண்டி3ல என்றைக்கு மனிதன்‌ சந்திரனிலே போய்‌ 
இறங்கனொனோ அன்றைக்கே இயேசு கிறிஸ்து வந்துவிட்டார்‌ 
என்று கூறுறெவர்சளு ௦ இருக்கிறார்கள்‌, 1814-லிலே இயேசு. 
கிறிஸ்து வந்துவிட்டார்‌ எனறு கூறுகிறவர்களும்‌ இருகி 
இருர்கள்‌. இவ்விதமாகப்‌ பலர்‌ நாள்‌ குறித்து ஆண்டவரு. 
டைய வருகையைப்‌ பற்றிக்‌ கூறுகிறார்கள்‌, (திருமறையின்‌ 
வெளிச்சத்திலே இவையெல்லாம்‌ தவறான போதனை 
களாகும்‌. இயேசு வருகிற நாளும்‌ நாழிகையும்‌ ஒருவனுக்கும்‌. 
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குறிப்பிடுகிறார்‌. கடை? நாட்களி3ல அவருடைய வருகை 
சமீபித்து இருக்கிறது என்று காட்டும்‌ அடையாளங்களிலே 
ஒன்று இபற்கையி3ல ஏற்படும்‌ சே தங்கள்‌. பூமியதிர்ச்சிகளை 
எடுத்துக்‌ கொள்வோம்‌. 14-வது நூற்றாண்டிலே 137 பெரிய 
நிலநடுக்கங்கள்‌, 15-வது நூற்ரண்டில 174, 16-வது 
நூற்றாண்டிலே 253, 17-வது நூற்றாண்டிலே 878, 19-வது 
நூற்றாண்டிலே 2119 நிலநடுக்கங்கள்‌ ஏற்பட்டனவென்று 
நிபுணர்கள்‌ கூறுகிறார்கள்‌. நம்முடைய நூற்றாண்டிலேர 
அதைவிட. அதிகமாக ஏற்பட்டுவிட்டன. ஒவ்வொரு 
நூற்றாண்டிலும்‌ நிலநடுக்கங்கள்‌ அதி ரித்துக்கொண்டே 
வருகின்றன என்பதை இது காட்டுகிறது, நிலநடுக்கத்தை 
ஆராய்ச்சி செய்யும்‌ நிபுணர்கள்‌ எதிர்பாராத இடங்‌ 
களிலும்‌ நிலநடுக்கங்கள்‌ ஏற்படுகின்றன. ஆண்டவர்‌ 
பஞ்சங்களைப்‌ பற்றியும்‌ குறிப்பிடுகிறார்‌. பால்‌ எர்ளிக்‌ 
என்பவர்‌ ஸ்டான்‌ போர்ட்‌ பல்கலைக்கழகத்திலே மக்கள்‌ 
தொகையைக்‌ குறித்து ஆராய்ச்‌ செய்வதி3ல ஒரு நிபுணர்‌, 
மக்கள்‌ தொகை பெருக்கம்‌ ஏன்‌ ஏற்படுகிறது, அந்தப்‌ 
பெருக்கம்‌ உணவுப்‌ பெருக்கத்தை எவ்விதமாகப்‌ பாதிக்கக்‌ 
கூடும்‌ என்றெல்லாம்‌ ஆராய்ச்சி செய்து விட்டு, வரப்போகிற 
நாட்களி2ல, உலகத்தில எங்கும்‌ அதிகமாகப்‌ பஞ்சம்‌ 
ஏற்படும்‌; மனிதனுக்கு உணவு கொடுக்கும்‌ முயற்சி 
நிச்சயமாகத்‌ தோல்வியடையும்‌ என்று குறிப்பிட்‌ டிருக்கிறார்‌. 
அவர்‌ ஒரு தீர்க்கதரிரியல்ல, வேதத்தை ஆராய்ச்சி 
செய்தவர்‌ அல்ல, ஆனால்‌ அவருடைய வார்த்தைகள்‌ 
, ஆண்டவர்‌ கூறியதை வலியுறுத்துகின்றன, பஞ்சங்கள்‌ 
என்று பன்மையி3ல குறிபபிட்டிருப்பது பரவலான 
பஞ்சத்தைக்‌ காட்டும்‌, 


“கொள்ளை நோய்கள்‌”? என்று அதே வசனத்தில்‌ கூறப்‌ 
பட்டிருக்கிறது. மருத்துவ நிபுணர்கள்‌ ஓரளவுக்கு அறிந்த 
நோய்களைக்‌ கட்டுப்படுத்தினா லும்‌ அவர்கள்‌ அறியாத நோய்‌ 
கள்‌ அநேகம்‌ தோன்றிக்‌ கொண்டுதான்‌ இருக்கின்‌ றன, 
மனிதர்‌ கொள்ளை நோயினால்‌ அழியக்கூடிய சூழ்நிலை 
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கொள்ளை நோய்‌ ஏற்படக்கூடிய சூழ்நிலை இன்று சாத்திய 
மான சூழ்நிலைதான்‌, இயேசு இயற்கைக்கு அதிபர்‌. 
ஆகையினாலே அவர்‌ ராஜாவாக வரும்பொழுது இயற்கை 
கொந்தளிக்கும்‌ என்பதை இந்த வசனறிகளின்‌ மூலமாய்‌: 
அறிந்துகொள்ளலாம்‌, இயற்கையில்‌ சேதங்களைப்‌ பார்க்கும்‌. 
பொழுது அவிசுவாதிகளைப்‌ போல கலங்கா தபடி நம்முடைய ' 
ஆண்டவரின்‌ வருகை சமீபித்து இருக்கிறது என்பதை. 
உணர்ந்து அதற்காக நாம்‌ நம்மை ஆயத்தப்படுத்திக்‌, 
கொள்ளவேண்டும்‌, ்‌ 


அரசியல்‌ கொந்தளிப்புகள்‌ 


யேசுவின்‌ வருகையைக்‌ காட்டும்‌ இரண்டாவது. 
அடையாளம்‌ அரசியல்‌ கொந்தளிப்புகள்‌. மத்தேயு 24:6 ,7. 
வசனங்களை எடுத்துப்‌ (பார்ப்போம்‌. “யுத்தங்களையும்‌, 
யுத்தங்களின்‌ செய்திகளையும்‌ கேள்விப்படுவீர்கள்‌; கலங்‌. 
காதபடி எச்சரிக்கையாயிருங்கள்‌; இவைகளெல்லாம்‌ 
சம்பவிக்கவேண்டியதே; ஆனாலும்‌, முடிவு உடனே வராது. 
ஜனத்துக்கு விரோதமாய்‌ ஜனமும்‌ ராஜ்யத்திற்கு விரோத 
மாய்‌ ராஜ்யமும்‌ எழும்பும்‌” என்று நம்‌ ஆண்டவர்‌ கூறியிருக்‌ 
இறார்‌. யுத்தங்களையும்‌, யுத்தங்களின்‌ செய்திகளையும்‌ அவர்‌ 
குறிப்பிட்டார்‌. இரண்டாவது உலக மகாயுத்தம்‌ முடிந்து 
வுடனே எல்லா யுத்தங்களுக்கும்‌ முடிவு கொடுக்கும்‌ 
படியான யுத்தம்‌ முடிந்துவிட்டது?” என்று இலர்‌ கூறி 
னர்கள்‌. இனி யுத்தங்கள்‌ இருக்காது என்று கூறினார்கள்‌. 
ஆனால்‌ அந்த நாளில்‌ இருந்து இந்நாள்‌ வரை யுத்தம்‌. 
களுக்கும்‌ குழப்பங்களுக்கும்‌ குறைவேயில்லை, ஒவ்வொரு, 
நாட்டிலும்‌ குழப்பங்கள்‌ இருப்பதைக்‌ காண்கிறோம்‌. அயல்‌. 
நாடுகளோடு ஒவ்வொரு நாட்டிற்கும்‌ எல்லை விஷயத்திலோ, 

2534—7 
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மற்ற காரியங்களிலோ தகராறு இருப்பதைப்‌ பார்க்கிறோம்‌, 
இதைத்தான்‌ ஆண்டவர்‌ யுத்தங்கள்‌ என்று குறிப்பிட்டார்‌, 
உலக மகா யுத்தங்கள்‌ மட்டுமல்ல, பொதுவாக எங்கு 
பார்த்தாலும்‌ அமைதியற்ற நிலை. ஒரு நாட்டிற்கு விரோத 
மாய்‌ இன்னொரு நாட்டிற்கு எரிச்சல்‌, சந்தகம்‌. இதைத்‌ 
தான்‌ ஆண்டவர்‌ குறிப்பிட்டார்‌. 


ஏழாவது வசனத்தில்‌ “ஜனத்துக்கு விரோதமாய்‌ ஜனம்‌, 
ராஜ்யத்திற்கு விரோதமாய்‌ ராஜ்யம்‌” என்று அவர்‌ குறிப்‌ 
பிட்டிருப்பதக்‌ காண்கிறோம்‌. 25 ஆண்டுகளுக்கு முன்பு 
நாம்‌ உலக வரலாற்றிலே சாம்ராஜ்யங்களைக்‌ குறித்துக்‌ 
கேள்விப்பட்டோம்‌. ஆங்கிலேய சாம்ராஜ்யம்‌, பிரஞ்சு 
சாம்ராஜ்யம்‌, டச்சு சாம்ராஜ்யம்‌ என்று பலவிதமான 
சாம்ராஜ்யங்களைக்‌ குறித்துப்‌ பார்த்தோம்‌, ஆனால்‌ இன்று 
சாம்ராஜ்யங்களின்‌ காலம்‌ முடிந்துவிட்டது. சூரியன்‌ 
அஸ்தமிக்காத சாம்ராஜ்யம்‌ பிரிட்டிஷ்‌ சாம்ராஜ்பம்‌ என்று 
கூறினார்கள்‌. அந்த சாம்ராஜ்பம்கூடட மங்கி மறைந்து 
வ்ட்டது, இன்றைக்கோ ராஜ்யங்களின்‌ நாட்களில்‌ நாம்‌ 
இருக்கிறோம்‌. சிறு சிறு நாடுகளும்‌ தீவுகளும்கூட 
சுயாதீனம்‌ பெற்றுத்‌ தனி நாடுகளாய்‌ விளங்கும்‌ காலம்‌ 
இது. இப்படிச்‌ சுயாதீனம்‌ பெற்ற நாடுகள்‌ ஒன்றிற்கு 
விரோதமாய்‌ ஒன்று எழும்பக்கூடிய சூழ்நிலை இருக்கும்‌ 
என்று ஆண்டவர்‌ கூறியிருக்கிறார்‌. பொதுவான யுத்த 
சூழ்நிலை மட்டுமல்ல, ஒரு ராஜ்யத்திற்கு விரோதமாய்‌ 
இன்னொரு ராஜ்யத்திற்குப்‌ பொறாமையும்‌ சந்தேகமும்‌ 
ஏற்படக்கூடிய நிலை, எளிதிலே எரிச்சலடையக்கூடிய 
தேசியம்‌, இவற்றைத்தான்‌ ஆண்டவர்‌ குறிப்பிடுகிறார்‌, 
இன்றைக்கு தேசீய உணர்ச்‌] உலகத்தில்‌ அதிகமாய்‌ பரவி 
யிருப்பதைக்‌ காண்கிறோம்‌. கம்யூனிசம்கூட நாடுகளை 
ஒன்றாய்‌ சேர்க்க முடியவில்லை, சீனாவும்‌ ரஷ்யாவும்‌ 
கம்யூனிஸ்டு நாடுகளானாலும்‌ தேசீய உணர்ச்சிபினாலே 
அவைகள்‌ ஒன்றையொன்று பகைத்து நிற்பதை நாம்‌ 
இன்றைக்குக்‌ காண்கிறோம்‌. தேசங்கள்‌ தங்களுடைய 
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அரசியல்‌ சித்‌ தாந்தங்களையும்‌ மறந்துவிட்டுத்‌ தேய 
உணர்ச்சியினாலே ஒருவருக்கு விரோதமாய்‌ ஒருவர்‌ எழும்பும்‌ 
சூழ்நிலை இருக்கும்‌ என்று ஆண்டவர்‌ தெளிவாய்க்‌ கூறி 
யிருக்கிறார்‌, “ஜனத்திற்கு விரோதமாய்‌ ஜனம்‌? ஒரு 
நாட்டிற்குள்ளேயே மொழியின்‌ அடிப்படையி லும்‌, இனத்‌ 
தின்‌ அடிப்படையிலும்‌, நிறத்தின்‌ அடிப்படையிலும்‌, 
மதத்தின்‌ அடிப்படையிலும்‌ பலவிதமான குழப்பங்கள்‌ 
ஏற்படுவதை இன்றைக்கு நாம்‌ பார்த்து வருகிறோம்‌ 
அல்லவா? அவருடைய வருகைக்கு முன்னால்‌ இப்பேர்ப்பட்ட 
குழப்பமுற்ற அரசியல்‌ சூழ்நிலை இருக்கும்‌ என்று இயேசு 
கூறினார்‌. 
சன்மார்க்க குழப்பங்கள்‌ 

மூன்றாவதாக, சன்மார்க்க குழப்பங்கள்‌ அதிகமாய்‌ 
இருக்கும்‌ என்று இயேசு சொன்னார்‌, மத்தேயு 24:12இல்‌ 
“அக்கிரமம்‌ மிகுதியாவதினால்‌ அநேகருடைய அன்பு 
தணிந்துபோகும்‌”? என்று சொன்னார்‌. இன்றைக்கு 
அக்ரெமத்தின்‌ மிகுதியை அதிகமாய்‌ நாம்‌ காண்கிறோம்‌, 
சன்மார்க்க நியதிகளெல்லாம்‌ உடைக்கப்பட்டு எங்கு 
பார்த்தாலும்‌ ஒருவரையொருவர்‌ கொல்லக்கூடிய பலாத்‌ 
கார சூழ்நிலைகள்‌ அதிகமாய்க்‌ காணப்படுகின்றன, 
மதத்தின்‌ பெயராலேயே (கொலைகள்‌ நடைபெறுஇன்‌ றன. 
மனிதன்‌ தன்னுடைய துர்‌ ஆசைகளுக்கு அதிகமாக இடங்‌ 
கொடுத்து, அசுத்த வாழ்க்கை நடத்துவதையும்‌ இன்றைக்கு 
நாம்‌ பார்க்கிறோம்‌. பத்திரிகைகளிலும்‌, புத்தகங்களிலும்‌, 
சினிமாவிலும்‌ ஆபாசமான படங்கள்‌, சாலைகளில்‌ ஆபாச 
மான சுவரொட்டிகள்‌, இவ்விதமான ஆபாச மிகுதி எதைக்‌ 
காட்டுகிறது? மனிதன்‌ எல்லா சன்மார்க்க நியதிகளையும்‌ 
உடைத்து தனக்காகவே வாழுகிறான்‌. இன்றைய சமுதாயத்‌ 
இலே வேரித்தனமும்‌, அசுத்தமும்‌ மிகுந்து காணப்படு 
கிறது. மேற்கத்திய நாடுகளிலேதான்‌ இந்தச்‌ சூழ்‌ 
நிலையைப்‌ பார்க்கலாம்‌, நம்‌ நாட்டிலே இவ்விதமாய்‌ இல்லை 
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என்று சிலர்‌ கூறலாம்‌. ஆனா மன உண்மையோடு 
நம்முடைய சொந்தச்‌ சமுதாயநிகளை நாம்‌ ஆராய்ந்து 
பார்ப்போமானால்‌, மேற்கு ழக்கு என்ற பாகுபாடு 
இல்லாதபடி எல்லாச்‌ சமுதாயங்களிலும்‌ இன்றைக்குச்‌ 
சன்மார்க்க சூழ்நிலை பாதிக்கப்பட்டிருப்பதைக்‌ காணலாம்‌. 
குழப்பமான அறிவிப்புகள்‌ 

மனிதனைக்‌ குழப்பக்கூடிய பலவிதமான தவறான 
அறிவிப்புகள்‌ இருக்குமென்று கூறி இயேசு நான்காவது 
அடையாளத்தைக்‌ கொடுத்திருக்கிறார்‌. இந்த அடை 
யாளத்தை 23, 26 வசனங்களில்‌ பார்க்கலாம்‌. “இதோ, 
கிறிஸ்து இங்கேயிறாக்கிறாரீ, அதோ அங்கேயிருக்‌ 
கிறார்‌ என்று எவனாடிலும்‌ சொன்னால்‌ நம்பாதேயுங்கள்‌.. 
அதோ, வனாந்தரத்தில்‌ இருக்கிறார்‌ என்று சொல்வார்‌ 
களானால்‌ புறப்படாதிறாங்கள்‌. இதோ, அறைவீட்டிற்குள்‌ 
இருக்கிறார்‌ என்று சொல்வார்களானால்‌ நம்பாதிருங்கள்‌?” 
என்று எழுதியிருக்கிறது. இயேசு இறிஸ்து வந்துவிட்டார்‌ 
என்று பலவிதமான பொய்யான போதனைகள்‌, மக்களைக்‌ 
குழப்பக்கூடிய தவறான அறிவிப்புகள்‌ இருக்குமென்று 
இயேசு கூறியிருக்கிறார்‌. 


விக்குரிய அடையாளங்கள்‌ 
ஆ கு அ 


கடைசியாக நாம்‌ காணப்போதநிற வருகையின்‌ 
அடையாளம்‌ ஆத்மீகக்‌ குளிர்ச்சி, இயேசு வரும்பொழுது 
இந்த உலகத்திலே ஆவிக்குரிய வாழ்க்கையிலே பின்வாங்கு 
தலும்‌, ஆத்மீகக்‌ குளிர்ச்சியும்‌ இருக்கும்‌ என்று அவர்‌ 
அறிவித்திருக்கிறார்‌. அவருடைய வார்த்தைகளில்‌ மட்டு 
மல்ல, பவுல்‌ எழுதின நிருபங்களிலும்‌, பேதுறா, யூதா ஆயெ 
மற்றவர்கள்‌ எழுதிய எழுத்துக்களிலும்‌ இதை நாம்‌ காண்‌ 
கிறோம்‌. அவர்‌ வரும்பொழுது அநேகர்‌ விசுவாசத்தி 
லிருந்து பின்வாங்கிப்‌ போன நிலையில்‌ இருப்பார்கள்‌ என்று 
ஆண்டவர்‌ கூறியிருக்கிறார்‌. மத்தேயு 24; 5இல்‌ “ஏனெனில்‌ 
அநேகர்‌ வந்து, என்‌ நாமத்தைத்‌ தரித்துக்கொண்டு: நானே 
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கீகதாகப்‌ பெரிய அடையாளஙி 
களையும்‌ அற்புதங்களையும்‌ செய்வார்கள்‌?” என்றும்‌ பார்க்‌ 
கிறோம்‌. இன்றைக்கு இவ்விதமான சூழ்நிலையைக்‌ காண்‌ 
கிறோம்‌ அல்லவா? தங்களைக்‌ கடவுளின்‌ அவதாரங்கள்‌ 
என்று கூறும்‌ மனிதரின்‌ எண்ணிக்கை அதிகரித்து வருகிறது. 
நம்‌ நாட்டில்‌ இருந்து இவ்விதமான மகாத்மாக்கள்‌ அநேகர்‌ 
எழும்பி மேல்நாட்டிற்குச்‌ சென்று, மேல்நாட்டிலே ஆயிரக்‌ 
கணக்கானவர்களைத்‌ தநிகளுடைய அடியார்களாகசி 
சேர்த்துக்கொண்டு இருக்கிறார்கள்‌. தங்களைக்‌ கிறிஸ்து 
என்றும்‌, கிறிஸ்துவின்‌ இரண்டாவது வருகையென்றும்‌ 
கூறிக்கொண்டு, கிறிஸ்தவப்‌ பாட்டுகளையும்‌, ஜெபங்‌ 
களையும்‌ தங்களுடைய கூட்டங்களிலே உபயோகித்துக்‌ 
கொண்டு அநேகரை வஞ்சிக்கிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ அநேக 
அடையாளங்களையும்‌, அற்புதங்களையும்‌ செய்வதை நாம்‌ 
கேள்விப்படுகிறோம்‌. அவர்கள்‌ செய்யும்‌ அற்புதங்களையும்‌, 
அடையாளங்களையும்‌ கண்டு விசுவாசகள்‌ என்று கூறிக்‌ 
கொள்கிறவர்கள்கூட தவறுவார்கள்‌ என்று ஆண்டவர்‌ கூறி 
யிருக்கிறார்‌. இந்த சூழ்நிலையையும்‌ நாம்‌ இன்று யார்க்‌ 
கிறோம்‌, | 3 


யார்‌ அற்புதங்களைச்‌ செய்தாலும்‌ சரி, அதுதான்‌ நமக்கு 
வேண்டுமென்று அடையாளங்களையும்‌ அற்புதங்களையும்‌ 
செய்கிறவர்களையும்‌ பின்பற்றக்கூடிய விசுவாஜிகள்‌ அநேகர்‌ 
நம்‌ நடுவில்‌ இருக்கிறார்கள்‌, எப்படியாவது சுகம்‌ இடைத்‌ 
தால்‌ போதும்‌, யார்‌ அந்தச்‌ சுகத்தைக்‌ கொடுத்தாலும்‌ சரி, 
யாருடைய நாமத்திலே அந்தச்‌ சுகம்‌ கிடைத்தாலும்‌ சரி, 
அதை ஏற்றுக்கொள்ளுவோம்‌ என்று அலைகிறவர்கள்‌ 
அநேகர்‌, அப்பேர்ப்பட்டவர்களுக்கு ஓர்‌ எச்சரிக்கை! 
இயற்கைக்கு அப்பாற்பட்ட அற்புதங்களும்‌ அடையாளங்‌ 
களும்‌ எல்லாம்‌ கடவுளிடத்தில்‌ இருந்ததுதான்‌ வரும்‌ என்று 
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நாம்‌ எண்ணக்கூடாது, இயற்கைக்கு அப்பாற்பட்ட 
அடையாளங்கள்‌ தீய ஆவிகளிடத்தில்‌ இருந்துகூட வரக்‌ 
கூடும்‌. இயற்சைக்கு அப்பாற்பட்ட அடையாளங்களைச்‌ 
செய்கிறவர்கள்‌ எல்லாரும்‌ கடவுளிடத்தில்‌ இருந்து வந்த 
வர்கள்‌ என்று நாம்‌ எண்ணக்கூடாது. ஏனென்றால்‌. 
வஞ்சிக்கற அசுத்த ஆவிகளும்கூட அடையாளங்களையும்‌, 
அற்புதங்களையும்‌ செய்யக்கூடும்‌, நம்‌ தெய்வம்‌ சர்வ 
வல்லமையுள்ளவர்‌ என்பது உண்மைதான்‌. எல்லா 
ஆவிகளும்‌ அவருக்குக்‌ கட்டுப்பட்டவை என்பதும்‌ உண்மை 
தான்‌. சாத்தான்‌ அவருக்குக்‌ கட்டுப்பட்டவன்‌ தான்‌, ஆனால்‌ 
அந்தக்‌ கட்டுப்பட்ட நிலையிலே ஓரளவுக்கு அவனும்‌ அதிகார 
மும்‌, வல்லமையும்‌ பெற்றிருக்கிறான்‌, இதை உபயோகித்து, 
அவனும்‌ அவனுடைய சக ஆவிகளும்‌ விசுவாசிகளை க்கூட 
கடை நாட்களில்‌ வஞ்சப்பார்கள்‌ என்று ஆண்டவர்‌ தெளி 
வாய்க்‌ கூறியிருக்கிறார்‌. அடையாளங்கள்‌, அற்புதங்கள்‌ 
மட்டும்‌ இருந்தால்‌ போதாது, அதைச்‌ செய்கிறவர்கள்‌ யார்‌ 
என்று நாம்‌ சோதித்துப்‌ பார்க்கவேண்டும்‌. 


1 யோவான்‌ 4;1இல்‌ கூறியபடி ஆவிகளை நாம்‌ சோதித்து 
அறிந்துகொள்ளவேண்டும்‌. இரண்டுவிதமான சோதனை 
களை உபயோகிக்கலாம்‌, முதலாவது, அற்புதங்களையும்‌ 
அடையாளங்களையும்‌ செய்கிறவர்‌ இயேசுவைக்‌ கடவுள்‌ 
என்றும்‌, தம்முடைய இரட்சகர்‌, ஆண்டவர்‌ என்றும்‌ 
ஏற்றுக்கொண்டிருக்க வேண்டும்‌. இயேசுவை இரட்சகராக 
வும்‌, ஆண்டவராகவும்‌, கடவுளாகவும்‌ ஏற்றுக்கொள்ளாத 
எந்த ஆவியும்‌ தேவனுடைய ஆவியாக இருக்கமுடியாது, 
அப்பேர்ப்பட்ட ஓர்‌ ஆள்‌ செய்யும்‌ அற்புதங்களையும்‌ அடை 
யாளங்களையும்‌ நாம்‌ நம்பவும்‌ கூடாது. இரண்டாவதாக, 
அவர்கள்‌ வாழ்க்கையிலே ஆவிக்குரிய கனி காணப்பட 
வேண்டும்‌. “அவர்களுடைய கனிகளினாலே அவர்களை அறி 
வீர்கள்‌” என்று ஆண்டவர்‌ மத்தேயு 7:20ல்‌ குறிப்பிட்டிருக்‌ 
இரறார்‌. வாழ்க்கையிலே அசுத்தமும்‌, அநேக மறைமுகமான 
காரியங்களும்‌ இருநீது, உண்மையான மாறுதலும்‌, அன்பும்‌ 
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தாழ்மையும்‌ இல்லையானால்‌ அவர்கள்‌ செய்யும்‌ அற்புதங்கள்‌ 
கடவுளின்‌ ஆவியால்‌ செய்யும்‌ அற்புதங்களாக இருக்கமுடி 


மாது. ஆகையினாலே இயேசு கிறிஸ்து வரும்‌ கடை நாட்‌ த 


களி 3ல வஞ்சிக்கிற ஆவிகளைக்‌ குறித்து -எச்சரிக்கையாயிருப்‌ 
போமாக, ப 


ஆவிக்குரிய அடையாளங்களைப்‌ பற்றி .நம்‌ ஆண்டவர்‌ 
குறிப்பிடும்பொழுது இன்னும்‌ ஓர்‌ அடையாளத்தையும்‌ 
சொன்னார்‌, மத்தேயு 24:12இல்‌ ஈஅக்கிரமம்‌ மிகுதியாவ 
தினாலே அநேகருடைய அன்பு தணிந்துபோகும்‌” என்று 
கூறினார்‌. அக்ரெமம்‌ அதிகமாய்‌ இருப்பதினாலே அக்கிரமத்‌ 
தின்‌ அம்சங்கள்‌ சபைகளுக்குள்ளும்‌ விசுவாசிகளுக்குள்ளும்‌ 
வந்து விடக்கூடும்‌ என்று ஆண்டவர்‌ தெளிவாகக்‌ கூறியிருக்‌ 
கிறார்‌. இதினிமித்தமாக அநேகர்‌ இடறலடைவார்கள்‌, பின்‌ 
வாங்கிப்‌ போவார்கள்‌, அவர்களுடைய அன்பு குளிர்ந்து 
போகும்‌, இன்றைக்கு அதையும்‌ நாம்‌ பார்க்கிறோம்‌. 
கிறிஸ்துவையும்‌ கிறிஸ்துவைப்பற்றிய போதனைகளையும்‌ 
மறு தலிக்கிறவர்கள்‌ நம்முடைய சபைகளிலே இன்றைக்குக்‌ 
காணப்படுகிறார்கள்‌, இயேசு கிறிஸ்து ஒரு கன்னியின்‌ 
கர்ப்பத்திலே உருவாகவில்லை, அவர்‌ சரீரத்தில்‌ உயிரித்‌ 
தெழவில்லை, அவர்‌ கடவுள்‌ அல்லர்‌, அவர்‌ மறுபடியும்‌ வரப்‌ 
போகிறவர்‌ அல்லர்‌ என்று கூறி அடிப்படையான சத்தியங்‌ 
களை மறுதலித்துக்கொண்டு திருச்சபையிலே தலைவர்களாய்‌ 
இருக்கிறவார்களை இன்றைக்கு நாம்‌ பார்க்கிறோம்‌. 
விசுவாச பேதம்‌ காணப்படும்‌ என்று ஆண்டவர்‌ கூறியிருக்‌ 
கிறார்‌. விசுவாசபேதத்தினாலே மற்றவர்களுடைய அன்பு 
குளிர்ந்துபோகும்‌ என்று நாம்‌ பார்க்கிறோம்‌. ஆலய 
ஆராதனைகளுக்குச்‌ செல்திறவர்களின்‌ எண்ணிக்கை இன்‌ 
றைக்கு எவ்வளவாய்க்‌ குறைந்துபோய்‌. இருக்கிறது 
ஐரோப்பாக்‌ கண்டத்தின்‌ மக்களிலே 25% இன்றைக்கு 
நாஸ்திகர்களாக இருக்கிறார்கள்‌. 8% கிறிஸ்தவர்கள்‌ அல்‌ 
லாதவர்களாக மாறிவிட்டார்கள்‌. ஒரு காலத்திலே கிறிஸ்‌ 
தவர்கள்‌ மிகுந்திருற்த ஐரோப்பா இன்றைக்கு விசுவாசத்‌ 


108 


திலே பின்வாங்கிப்‌ போயிருப்பதை நாம்‌ காண்கிறோம்‌, இது 
ஆண்டவர்‌ நிச்சயமாக அறிவித்த ஒரு முன்‌ அடையாள 
மாகும்‌. 


ஒரு பக்கம்‌ ஆவியிலே பின்வாநிகுதல்‌ ஏற்படும்போது 
இன்னொரு பக்கம்‌ ஆவிக்குரிய ஆசீர்வாதங்களும்‌ மிகுந்த 
ருக்கும்‌ என்று ஆண்டவர்‌ கூறுகிறார்‌. மத்தேயு 24:1சீல்‌ 
“ராஜ்யதீதினுடைய இநீதச்‌ சுவிசேஷம்‌ பூலோகம்‌ எங்கு 
முள்ள சகல ஜாதிகளுக்கும்‌ சாட்சியாகப்‌ பிரசங்கிக்கப்படும்‌?? 
என்று கூறியிருக்கிறார்‌, கடை? நாட்களிலே பெரிய ஆவிக்‌ 
குரிய எழுப்புதலும்‌, இரியைகளும்‌ காணப்படும்‌ என்று 
திருமறை போதிக்கிறது, ஒருபக்கம்‌ ஆவிக்குரிய வாழ்க்கை 
யிலே பின்வாங்குதல்‌, இன்னொரு பக்கம்‌ ஆவிக்குரிய 
வாழ்க்கையிலே அதிகமான முன்னேற்றம்‌. இரண்டையும்‌ 
கடை நாட்களில்‌ நாம்‌ காண்போம்‌, ஆசியா கண்டத்தை 
எடுத்துக்கொள்வோமானால்‌,கிறிஸ்தவர்களின்‌ எண்ணிக்கை 
மக்கள்‌ தொகைப்‌ பெருக்கத்தைப்‌ பார்க்கிலும்‌ இரண்டு 
மடங்கு அதிகரிக்கிறது என்று கூறுகிறார்கள்‌. ஆப்பிரிக்கா 
கண்டத்திலே திருச்சபையின்‌ வளர்ச்சி ஜனத்தொகைப்‌ 
பெருக்கத்தைவிட நான்கு மடங்கு அதிகரிக்கிறது என்று 
கூறுகிறார்கள்‌. தென்‌ அமெரிக்கா, மத்திய அமெரிக்காவிலே 
ஜனத்தொகைப்பெருக்கத்தைவிட திருச்சபையின்‌ வளர்ச்‌ 
மூன்று மடங்கு அதிகரிக்கிறது என்று கூறுகிறார்கள்‌, இந்த 
நூற்றாண்டின்‌ துவக்கத்திலே 75 பேருக்கு ஒருவர்‌ கிறிஸ்த 
வர்‌, இன்றைக்கு 22 பேருக்கு ஒருவர்‌ கிறிஸ்தவர்‌, ௧. பி. 
2000ல்‌ 17 பேருக்கு ஒருவர்‌ கிறிஸ்தவர்‌ என்கிற சூழ்நிலை 
இந்த உலகத்திலே ஏற்படும்‌ என்று கூறுகிறார்கள்‌, ஆப்பி 
ரிக்கா கண்டத்தில்‌ இந்த நூற்றாண்டின்‌ ஆரம்பத்தில்‌ 7$ சத 
வீதம்‌ கிறிஸ்‌ தவர்கள்‌ இருந்தார்கள்‌. இன்றைக்கோ 33 சத 
வீதம்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ இருக்கிறார்கள்‌, இந்த நூற்றாண்டின்‌ 
இறுதியிலே 50 ௪த வீதம்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ இருப்பார்கள்‌ 
என்று கூறுகிறார்கள்‌. ஒருபக்கம்‌ ஆவிக்குரிய சேதம்‌, இன்‌: 
னொரு பக்கம்‌ ஆவிக்குரிய முன்னேற்றம்‌, இதையும்‌ இந்த 
நாட்களிலே பார்க்கிறோம்‌. 





வருகையின்‌ முக்கியத்துவம்‌ 


ராஜாவின்‌ வருகைக்கான அடையாளங்களைப்‌ பற்றி 
இதுவரை பார்த்தோம்‌. இனி வருகையின்‌ முக்கியத்துவம்‌ 
என்ன என்று கவனிப்போம்‌. இயேசு திரும்ப வருகிறார்‌ 
என்கிற நம்பிக்கை இருச்சபையிலே அடிப்படையான ஒரு: 
நம்பிக்கையாகும்‌. அவருடைய வருகையின்‌ முக்கியத்துவம்‌ 
என்ன? முதலாவது கடவுள்‌ இந்த உலகத்தைக்‌ கைவிட்டு 
விடவில்லை என்பதை இந்த நம்பிக்கை காட்டுகிறது. இந்த 
உலகத்தைக்‌ கடவுள்‌ படைத்த பொழுது எல்லாம்‌ நன்றாய்‌ 
இருக்கிறது என்று கூறினார்‌, சிருஷ்டிப்பின்‌ முடிவிலே 
ஒவ்வொரு நாளும்‌ எல்லாவற்றையும்‌ பார்த்துவிட்டு, அது 
நல்லது என்று கூறினார்‌, ஆனால்‌ இந்த நல்ல உலகத்திலே 
பாவம்‌ நுழைந்து விட்டது, மனிதன்‌ கடவுளுக்கு விரோத 
மாய்ப்‌ புரட்சி செய்து தன்னுடைய சுயாதீனத்தை நிலை 
நிறுத்தும்படியாகக்‌ கடவுளுக்குக்‌ &ழ்ப்படியாமல்‌ போய்‌ 
விட்டான்‌. அவருடைய வார்த்தையை அவன்‌ பின்பற்ற 
வில்லை, ஆகையினால்‌ இந்த உலகத்தில்‌ பாவமும்‌ பாவத்தின்‌ 
விளைவாகப்‌ பல சாபங்களும்‌ ஏற்பட்டு விட்டன, மனித 


உறவுகளுக்குள்ளே பிளவு, மனிதனுக்கும்‌ இயற்கைக்கும்‌ 


உள்ள உறவிலே பிளவு, இப்படியாகப்‌ பல குழப்பங்கள்‌ 
நுழைந்து விட்டன. இந்த உலகத்திலே சாத்தான்‌ ஆதிக்கம்‌ 
செலுத்தக்கூடிய ஒரு சூழ்நிலை வந்துவிட்டது. ஆகையினால்‌ 
தான்‌ ஆண்டவராகிய இயேசு அவனை உலகத்தின்‌ அதிபதி 
என்று கூறுகிறார்‌. உலகத்தைப்‌ பற்றி அவர்‌ பேசுகிற 
வார்த்தைகளைக்‌ கவனிப்போமானால்‌, இது பொல்லாத 
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உலகம்‌, கடவுளுக்குக்‌ கீழ்ப்படியாமல்‌ அவருக்கு விரோத 
மாய்ப்‌ புரட்டி செய்து முரட்டாட் டத்தில்‌ நிற்கும்‌ உலகம்‌: 
என்று தெரிகிறது, இப்படிப்‌ பாவத்தில்‌ மூழ்கிக்டெக்கிற 
உலகத்தைக்‌ கடவுள்‌ கைவிட்டு விடவில்லை, இந்த 
உலகத்தில்‌ இன்னும்‌ கரியை செய்து கொண்டுதான்‌ 
வருகின்றார்‌. வரலாற்றில்‌ கிரியை செய்யும்‌ தெய்வம்‌, 
தம்முடைய உன்னதமான நோக்கங்களை இந்த உலகத்திலே 
நிறைவேற்றிக்கொண்டு வருகின்றார்‌. 


அவருடைய நோக்கம்‌ என்ன? இந்தஉலகத்தில்‌ இருந்து 
தமக்கென்று ஒரு சமுதாயத்தை அவர்‌ உருவாக்கி வருகிறார்‌. 
ஒரு நாளிலே சமத்துவமும்‌ நீதிபும்‌ சமாதானமும்‌ உள்ள 
சமுதாயமாக அது மாறிவிடக்கூடும்‌. அதை உருவாக்குவது 
மனிதன்‌ அல்ல, இன்றைக்குப்‌ பல மனிதர்கள்‌, திருச்சபை 
யிலும்‌ கூட, தாங்களாக உழைத்து, சமுதாய சீர்த்திருத்தங்‌ 
களைக்‌ கொண்டுவந்து ஏழ்மையையும்‌, பசியையும்‌ நீக்கி 
விடலாம்‌, சமத்துவத்தை நிலைநாட்டி விடலாம்‌ என்று 
நினைக்கிறார்கள்‌. சமாதானமும்‌, நீதியும்‌, சமத்துவமும்‌ 
உள்ள ஒரு சமுதாயத்தை மனிதனாகவே அமைக்கக்கூடும்‌ 
என்று நம்பி இதுதான்‌ கடவுள்‌ நமக்குக்‌ கொடுத்த கட்டளை 
என்று அவர்கள்‌ கருதுகிறாரிகள்‌. அரசியல்‌ கட்சிகளும்‌, 
பொதுவுடமைக்‌ கொள்கையுள்ளவர்களும்கூட இவ்விதமாக 
நம்புகிறார்கள்‌. ஆனால்‌ வேதத்திலே நாம்‌ தெளிவாகக்‌ 
காண்பது என்ன? பாவமுள்ள மனிதன்‌ தனக்கென்று 
இப்படிப்பட்ட ஒரு சமுதாயத்தை அமைத்துக்‌ கொள்ள 
முடியாது. எந்த அரசியல்‌ கொள்கையுடையவனாய்‌ இருந்‌ 
தாலும்சரி, அவனாலே சமத்துவமும்‌, நீதியும்‌, சமாதானமும்‌. 


உள்ள ஓர்‌ உலகத்தைப்‌ படைத்துக்‌ கொள்ளமுடியாது. 


இதைச்‌ செய்யக்கூடியவர்‌ கடவுள்‌ ஒறாவரே. 


வரலாற்றிலே புகுந்து கிரியை செய்யும்‌ கடவுள்‌ தம்‌. 
முடைய நோக்கத்திற்கு நேராக எல்லாவற்றையும்‌ நடத்திக்‌ 
கொண்டு போகிறார்‌. உலக வரலாறு ஒரு குறிப்பிட்ட 
இலக்கை நோக்கிச்‌ செல்கிறது. உலக வரலாற்றிலே எந்த 
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விதமான அரித்தமும்‌ இல்லை ஏதோ குறிப்பிட்ட 
காலத்திலே சிற்சில காரியங்கள்‌ நடைபெறுகல்‌ றன வென்று: 
பலர்‌ நம்புகிறார்கள்‌. ஒரு வட்டத்தைப்‌ போல மாறி மாறி 
நடக்கக்கூடிய சம்பவங்களை உலக வரலாற்றிலே நாம்‌ காண 
லாம்‌ என்று சில தத்துவ சாஸ்திரிகள்‌ கூறுகிறார்கள்‌ ஆனால்‌ 
கிறிஸ்‌ கவர்களாடிய நாமோ உலக வரலாறு ஒரு வட்டமான 
முறையிலல்ல, நேர்‌ கோட்டிலே ஒரு குறிப்பிட்ட இலக்கை 
நோக்கிச்‌ செல்கின்றது என்று நம்புகின்றோம்‌. இயேசு 
கிறிஸ்து திரும்ப வரும்பொழுது அவருடைய நோக்கம்‌ 
முழுவதுமாய்‌ நிறைவேறி சமத்துவமும்‌ சமாதானமும்‌ நீஇியு 
முள்ள ஒரு சமுதாயம்‌ நிலைநாட்டப்படும்‌ என்பதை இந்த 
அதிகாரத்திலே நாம்‌ காண்கிறோம்‌. இதற்காகவே' 
ஆண்டவர்‌ வருகிறார்‌, அவரி வரும்பொழுது தாம்‌ தெரிந்து: 
கொண்டவர்களைப்‌ பல இசைகளில்‌ இருந்து சேர்ப்பார்‌ 
என்று 31-ம்‌ வசனத்தில்‌ பார்க்கிறோம்‌, . “வலுவாய்தி 
தொனிக்கும்‌ எக்காள சத்தத்தோடே அவர்‌ தமது'தூதர்களை' 
அனுப்புவார்‌; அவர்கள்‌ அவரால்‌ தெரிந்தகொள்ளப்பட்ட. 
வர்களை வானத்தின்‌ ஒரு முனைமுதற்‌ கொண்டு மறுமுனை 
மட்டும்‌ நாலு திசைகளில்‌ இருந்து கூட்டிச்‌ சேர்ப்பார்கள்‌.” 
தம்முடைய மக்களை கூட்டிச்‌ சேர்க்கும்‌ மகத்தான நோக்கத்‌. 
தைக்‌ கடவுள்‌ நிறைவேற்றுவார்‌. அதுமட்டுமல்ல, 
அவருக்குப்‌ பிரியமில்லாதபடி, அவருடைய சித்தத்திற்கு 
விரோதமாய்‌ வாழ்கிறவர்கள்‌ எல்லோரையும்‌ நியாயந்‌. 
தீர்ப்பதற்காகவும்‌ மனிதனுடைய வாழ்க்கையைக்‌ குறித்துக்‌ 
கணக்குக்‌ கேட்‌ பதற்காகவும்‌ அவர்‌ வருகிறார்‌ என்றும்‌ இந்த 
அதிகாரத்தில்‌ நாம்‌ பார்க்கிறோம்‌. இயேசு கிறிஸ்து: 
மறுபடியும்‌ வருவதின்‌ முக்கியத்துவம்‌ கடவுள்‌ இந்த: 
உலகத்தைக்‌ கைவிடவில்லை, தம்முடையவர்களைத்‌ தெரிந்து. 
கொள்கிறார்‌, உலகத்தை. நியாயந்‌ தீர்க்கப்‌ போகிறார்‌ 
என்பதாகும்‌. 


இரண்டாவதாக, இயேசு கிறிஸ்து இந்த உலகம்‌ 
முழுவதையும்‌ ஆளுவதற்காக வருகிறார்‌ என்பதையும்‌ இந்த 
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அதிகாரத்தில்‌ இருந்து நாம்‌ அறிந்துகொள்ளலாம்‌. 
அவருடைய ராஜ்யம்‌ இன்றைக்குச்‌ ல மனிதரீகளாலே 
அவர்களுடைய வாழ்க்கையிலும்‌ இருதயத்திலும்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளப்படுகிறது. ஆனால்‌ பலர்‌ அவரை மறுதலித்து 
வாழ்கருர்கள்‌, கடவுள்‌ இயேசு இறிஸ்துவின்‌ கையிலே 
எல்லாவற்றையும்‌ ஒப்புக்‌ கொடுத்து இருக்கிருர்‌. எல்லா 
வற்றிற்கும்‌ மேலான ஒரு நாமத்தை அவருக்குக்‌ கொடுத்து, 
அவருக்கு வானத்திலும்‌, பூமியிலும்‌ சகல அதிகாரத்தையும்‌ 
கொடுத்‌தருக்கிறார்‌. ஆனால்‌ இன்னும்‌ எல்லாம்‌ அவருக்குக்‌ 
கீழ்ப்படவில்லை. இயேசு கிறிஸ்து மறுபடியும்‌ வரும்‌ 
அந்த நாளிலோ, உண்மையாகவே அவர்‌ ராஜாவாய்‌ 
இருப்பார்‌. அவருடைய ஆளுகையை எல்லோரும்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளுவார்கள்‌. 


அவருடைய வருகையைக்‌ குறிப்பதற்கு இந்த 
அதிகாரத்திலே கிரேக்க மொழியில்‌ உபயோகப்படுத்தப்‌ 
படும்‌ வார்த்தை ஒரு பெரிய அரசியல்‌ அதிகாரி அல்லது 
ராஜா தன்னுடைய மக்களை ஆளுவதற்காக வருகிறதைக்‌ 
குறிக்கும்‌ வார்த்தையாகும்‌. நம்முடைய ராஜா மகிமை 
யோடும்‌ அதிகாரத்தோடும்‌ வருவார்‌ என்பதைக்‌ குறிப்பதற்‌ 
காக இந்த வார்த்தை உபயோகப்படுத்தப்பட்டிருக்கிற து. 
30வது வசனத்திலே மனித குமாரனுடைய அடையாளம்‌ 
வானத்தில்‌ காணப்படும்‌. அப்பொழுது, மனித குமாரன்‌ 
வல்லமையோடும்‌ மிகுந்த மதிமையோடும்‌ வானத்தின்‌ 
மேகந்கள்மேல்‌ வருகிறதை பூமியில்‌ உள்ள சகல கோத்திரத்‌ 
தாரும்‌ கண்டு புலம்புவார்கள்‌” என்று பார்க்கிறோம்‌. 
அதிகாரம்‌ உள்ளவராய்‌, ராஜாவாய்‌ அவர்‌ வருவார்‌ என்று 
இந்த அதிகாரத்தில்‌ கூறப்படுகிறது. வெளிப்படுத்தின 
விசேஷம்‌ 11;15ல்‌, “அப்பொழுது (இயேசு மறுபடியும்‌ வரும்‌ 
பொழுது) உலகத்தின்‌ ராஜ்யங்கள்‌ நம்முடைய 
கர்த்தருக்கும்‌, அவருடைய கிறிஸ்துவுக்கும்‌ உரிய ராஜ்யங்‌ 
சளாயின, அவர்‌ சதாகாலங்களிலும்‌ ராஜ்யபாரம்‌ பண்ணு 
வார்‌” என்று எழுதியிருக்கிறது. 
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்‌ ணக்குச்‌ கேட்‌. 
பதற்காகவும்‌ வருகிறார்‌ என்பதுதான்‌ ப்ிய்யு... 
வருகையின்‌ முக்கியத்துவம்‌, 
வருகைக்கான ஆயத்தம்‌ 

உலக வரலாற்றிலே திட்டவட்டமாக நடச்கப்போதிற: 


முக்கியமான சம்பவம்‌ நமது. ஆண்டவராதிய இயேசு கிறிஸ்‌ 
துவின்‌ இரண்டாவது வருகை, மனித வரலாற்றிலே கடவுள்‌ 
நிச்சயமாய்க்‌ குறுக்கிடுவார்‌. மனிதனுடைய முயற்சிகளும்‌, 
கனவுகளும்‌, அவன்‌ தன்னுடைய இறுமாப்பிலே செய்யக்‌. 
கூடிய எல்லாக்‌ காரியங்களும்‌ அந்த நாளிலே முடிவுபெறும்‌.. 
கடவுளின்‌ ஆளுகை முழுவதுமாய்‌ இந்த உலகத்திலே வரும்‌. 
அதை இயேசு கிறிஸ்து நிலைநாட்டுவார்‌, அவருடைய வரு. 
கைக்கான அடையாளங்கள்‌ நிறைவேறி வருகின்றன. அவர்‌: 
வரப்‌3பாகும்‌ சமயம்‌ நெருங்கி இருக்கிறது. அவருடைய 
வருகைக்காக நாம்‌. செய்யவேண்டிய ஆயத்தம்‌ என்ன? 
இகைக்‌ குறித்து மத்தேயு 84, 25 அதிகாரங்கள்‌ போதிக்‌ 


கின்றன. 
விழிப்பு 


முதலாவதாக, நாம்‌ விழிப்புள்ளவர்களாய்‌ வாழவேண்டும்‌. 
என்று தெளிவாய்‌ இங்குக்‌ கூறப்பட்டுள்ளது, 24:48ல்‌ 
“உங்கள்‌ ஆண்டவர்‌ இன்ன நாழிகையிலே வருவார்‌ என்று: 
நீங்கள்‌ அறியாதிருக்கிறபடியினால்‌ விழித்திருங்கள்‌!” என்றும்‌ 
25:13ல்‌ மனித குமாரன்‌ வரும்‌ நாளையாவது நாழிகையை: 
யாவது நீங்கள்‌ அறியாதிருக்கிறபடியால்‌ விழித்திறாங்கள்‌??: 
என்றும்‌ கூறியிருக்கிறது, இயேசு இறிஸ்து இன்ன நாளிலே, 
இன்ன நாழிகையிலே வருவேன்‌ என்று கூறவில்லை. இது 
வரைக்கும்‌ எந்த மனிதனுக்கும்‌ அவர்‌ அதை வெளிம்‌ 


ஆளுகை செய்வதற்கு. ட்‌ 


தி 
"aid 


ஸ்‌ 


. 
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படுத்தவுமில்லை. நாளையும்‌ நாழிகையையும்‌ குறிக்க யாராவது 
முற்படுவார்களானால்‌ நிச்சயமாய்‌ தவறிவிடுவார்கள்‌. அப்‌ 
படிக்‌ குறிக்கவேண்டிய அவசியமில்லை, குறிப்பிடுகிறவர்‌ 
களைப்‌ பின்பற்றவேண்டிய அவசியமுமில்லை, இயேசு கிறிஸ்து 
வரும்‌ நாளும்‌, நாழிகையும்‌ ஒரு மனிதனுக்கும்‌ தெரியாது, 


திடீரென சம்பவிக்கக்கூடிய சம்பவமாக அது இருக்கிற 
தினாலே, நாம்‌ ஆயத்தமுள்ளவர்களாய்‌ இருக்கவேண்டும்‌: 
நாம்‌ தூங்கிக்கொண்டு, சுயபுத்தியி்லாதவர்களாய்‌, மந்த 
புத்தியுள்ளவர்களாய்‌ வாழக்கூடாது, குடித்து, வெறித்து, 
பலவிதமான உலகக்‌ காரியங்களில்‌ ஈடுபட்டு இருப்பபோ 
மானால்‌, அவர்‌ வரும்பொழுது விழிப்புள்ளவர்களாய்‌ இருக்க 
மாட்டோம்‌. இ3யசு வரும்‌ நாவிலே அநேகர்‌, “இன்னும்‌ 
அதிக காலம்‌ இருக்கிறது, மெதுவாக நாம்‌ கவனித்துக்‌ 
கொள்ளலாம்‌?” என்று காலத்தைத்‌ தள்ளிப்போடுவார்கள்‌. 
இதை மத்தேயு 25:1-13ல்‌ கூறப்படும்‌ உவமையின்‌ மூலமாய்‌ 
ஆண்டவர்‌ நமக்கு எடுத்துக்காட்டுகிறார்‌. “நான்‌ சாவதற்கு 
ஐந்து நிமிடங்களுக்கு முன்னால்‌ மனந்திரும்பி விடுவேன்‌? 
என்று சிலர்‌ கூறுவதை நாம்‌ கேட்டதில்லையா? “இப்போதே 
நான்‌ மனந்திரும்பவேண்டிய அவசியம்‌ இல்லை. இப்போது 
என்‌ இஷ்டப்படி வாழ்வேன்‌, குடிப்பேன்‌, வெறிப்பேன்‌, 
எனக்கான எல்லாவற்றையும்‌ அனுபவிப்பேன்‌. நித்திய 
ஜீவனுக்கு அடுத்த காரியங்களைப்‌ பின்னால்‌ ' பார்த்துக்‌ 
கொள்ளலாம்‌” என்று பலர்‌ கூறுவதை நாம்‌ கேட்ட 
தில்லையா? ஆண்டவரின்‌ வருகையைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ 
இவ்விதமான மனப்பான்மைதான்‌ அநேகருடைய வாழ்க்கை 
யிலே காணப்படுகிறது. பின்னால்‌ பார்த்துக்கொள்வோம்‌, 
' அந்தச்‌ சமயத்திலே ஆயத்தப்படுத்தக்கொள்ளலாம்‌ என்று 
கூறுகிறார்கள்‌, இது ஏமாற்றத்தில்தான்‌ முடியும்‌ 

10 கன்னிகைகளைப்பற்றி இந்த உவமையிலே நாம்‌ 


பார்க்கிறோம்‌. ஐந்து பேர்‌ புத்தியுள்ளவர்கள்‌, ஐந்து பேர்‌ 
யுத்தியில்லாதவர்கள்‌ என்று அவர்கள்‌ பிரிக்கப்பட்டிருக்‌ 
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சிறார்கள்‌, அவர்களை வேறுபடுத்தினது என்ன? பத்துப்‌. 
பேரும்‌ தங்கள்‌ கைகளில்‌ தீவட்டியை வைத்துக்கொண்டு 
இருக்கிறார்கள்‌, பத்துப்‌ பேருடைய தீவட்டிகளும்‌ எரிந்து 
கொண்டிருக்கின்றன, பத்துப்பேரும்‌ மணவாளனுக்காகக்‌ 
காத்துக்கொண்டு இருக்கிறார்கள்‌. இவற்றில்‌ எந்தவிதமான . 
வித்தியாசமும்‌ இல்லை. ஆனால்‌ ஒரே ஒரு காரியத்தில்‌ வித்தி' 
யாசம்‌ உண்டு. புத்தியுள்ளவர்கள்‌ தங்கள்‌ தீவட்டிகளோடு 
கூட பாத்திரங்களில்‌ எண்ணெயும்‌ வைத்திருந்தார்கள்‌. 
புத்தியில்லா தவர்கள்‌ எண்ணெய்‌ வைத்திருக்கவில்லை, 
அவர்கள்‌ கடைசியிலே பரர்த்துக்கொள்ளலாம்‌, அந்தசி 
சமயம்‌ வரும்பொழுது பார்த்துக்கொள்ளலாம்‌ என்று 
இருந்துவிட் டார்கள்‌, முன்னமே விழிப்புள்ளவர்களாய்‌ 
இல்லை. நடுராத்திரியிலே மணவாளன்‌ வந்தார்‌. எண்ணெய்‌ 
வைத்திருந்த கன்னிகைகள்‌ தங்கள்‌ தீவட்டிகள்‌ எரிந்து 
கொண்டு இருந்ததினாலே உள்ளே சென்று விட்டார்கள்‌. 
எண்ணெயில்லாத புத்தியில்லாத கன்னிகைகளின்‌ தீவட்டி 
கள்‌ அணைந்து போய்‌ விட்டன, அவர்களுக்கு எண்ணெய்‌ 
கிடைக்கவில்லை. வெளியிலே போய்‌ வாங்கவும்‌ முடியாது, 
புத்தியுள்ள கன்னிகைகளிடத்திலே கேட்டார்கள்‌, அவர்‌ 
களும்‌ கொடுக்கவில்லை. ஆகையினாலே மணவாளனோடுகூட 
கல்யாண வீட்டிற்குள்‌ பிரவேடிக்க முடியாதபடி வெளியிலே 
விடப்பட்டார்கள்‌. “ஆண்டவ3ர, ஆண்டவரே எங்களுக்‌ 
குத்‌ திறக்கவேண்டும்‌? என்று அலறினார்கள்‌. அவரோ, 
“உங்களை அறியேன்‌” என்று கூறிவிட்டார்‌. இந்த உவமை 
யின்‌ மூலமாய்‌ “கடைசியிலே பார்த்துக்கொள்ளலாம்‌, 
பின்னால்‌ பார்த்துக்கொள்ளலாம்‌”? என்று கூறுதிற மனப்‌ 
பான்மை, ஆபத்திலே முடியும்‌ என்பதை நாம்‌ அறிந்து 
கொள்கிறோம்‌, 


மூன்று குட்டிச்‌ சாத்தான்‌௧ள்‌ சாத்தானிடத்திலே 
சென்றனவாம்‌. சாத்தான்‌ அந்த மூன்று குட்டிச்‌ சாத்தான்‌ 
களையும்‌ பார்த்து “நீங்கள்‌ பூலோகத்திலே சென்று அநேக 
மக்களை வஞ்சிக்கவேண்டும்‌, அதற்காக உங்களை அனுப்பப்‌ 
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போகிறேன்‌. உங்கள்‌ திட்டம்‌ என்ன, சொல்லுங்கள்‌ 
பார்க்கலாம்‌? என்று கேட்டான்‌. முதலாவது குட்டிச்‌ 
சாதிதான்‌ எழுந்து நின்று, “நான்‌ உலகத்தில போய்‌ 
மனிதனிடம்‌ கடவுள்‌ என்று ஒருவர்‌ இடையாது. கடவுளே 
இல்லை? என்று சொல்லுவேன்‌'' என்று சொன்னது. 
சாத்தான்‌ அதைப்‌ பார்த்து நகைத்துவிட்டு “அப்படி நீ 
சொன்னால்‌, உன்னை யார்‌ நம்பப்‌ போகிறார்கள்‌? கடவுள்‌ 
இருக்கிறார்‌ என்று எல்லா மனிதருக்கும்‌ ஓரளவுக்குத்‌. 
தெரியும்‌. ஆகையினாலே அது சரியான முறையல்ல”? 
என்று கூறினான்‌. இரண்டாவது குட்டிச்‌ சாத்தான்‌ எழுந்து 
நின்று, “நரகமே திடையாது என்று நான்‌ மனிதருக்குச்‌ 
சொல்லுவேன்‌” என்று சொன்னது. சாத்தான்‌ அதையும்‌ 
உதாசீனமாகப்‌ பார்த்துவிட்டு, “நீ அப்படிச்‌ சொன்னால்‌, 
யார்‌ உன்னை நம்பிவிடுவார்கள்‌? பாவம்செய்கிற மனிதன்‌ 
ஏற்கனவே நரகத்தை அனுபவித்துக்கொண்டுதான்‌ இருக்‌ 
கிறான்‌. ஆகையினாலே நிச்சயமாய்‌ நரகம்‌ ஒன்று இருக்‌ 
கிறது என்று மனிதன்‌ நம்பத்தான்‌ செய்வான்‌, உன்னை 
யாரும்‌ நம்பமாட்டார்கள்‌? என்று சொல்லிவிட்டான்‌, 
மூன்றாவது குட்டிச்‌ சாத்தான்‌: எழுந்து நின்று, நான்‌ 
மனிதனைப்‌ பார்த்து, “அவசரப்படாதே பின்னால்‌ பார்த்துக்‌ 
கொள்ளலாம்‌? என்று கூறுவேன்‌? என்று சொன்னது. 
சாத்தான்‌ அதைப்‌ பார்த்து “நிச்சயமாய்‌, நீ தான்‌ வெற்றி 
பெறுவாய்‌, ஆயிரக்கணக்கான மக்களை அழிவுக்கு நேராய்‌. 
நடத்தக்கூடிய உபாயம்‌ உன்னிடத்தில்தான்‌ இருக்கிறது 
என்று சொன்னான்‌. கடவுளுக்கும்‌ மனிதனுக்கும்‌ உள்ள: 
உறவின்‌ விஷயத்திலே நாம்‌ கடன்‌ வாங்கவே முடியாது, 
தள்ளிப்போடவும்‌ முடியாது, இன்றைக்கு எப்படி அந்த. 
உறவு இருக்கிறது என்று சரிப்படுத்திப்‌ பார்த்துக்கொள்ள: 
வேண்டும்‌. அந்த உறவு அந்தந்த நாளுக்கு ஆயத்தமான 
உறவாக இருக்கவேண்டும்‌, இதுதான்‌ இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ 
வருகைக்கான ஆயத்தம்‌, ஆண்டவர்‌, எவிழிப்புள்ளவர்‌- 
களாக இருங்கள்‌”? என்று கூறினார்‌. 
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நம்‌ ஆண்டவரின்‌ வருகைக்கான இன்னொரு ஆயத்தம்‌, 
நாம்‌ உண்மையாய்‌ ஊழியம்‌ செய்யவேண்டும்‌, அவர்‌ 
நம்முடைய கையிலே கொடுத்திருக்கிற ஊழியப்‌ பொறுப்பு 
களிலே உண்மையுள்ளவர்களாய்‌ இருக்கவேண்டும்‌, இயேசு 
கிறிஸ்து எந்த நேரத்திலும்‌ வந்துவிடக்‌ கூடும்‌ என்கிற 
எண்ணத்தோடு உண்மையுள்ளவர்களாய்‌ இருக்கவேண்டும்‌, 
பக்தர்‌ மார்ட்டின்‌ லூத்தர்‌, “இயேசு இறிஸ்து நேற்றைய 
தினம்‌ மரித்தார்‌, இன்றைக்கு உயிரோடு எழும்புநறோர்‌, 
நாளைய இனம்‌ திரும்பவருவார்‌ என்கற எண்ணத்தோறு 
கூட நான்‌ என்‌ வாழ்க்கையை ஒவ்வொரு நாளும்‌ கழிக்க 
றேன்‌?” என்று கூறியிருக்கிறார்‌. இயேசு கிறிஸ்து எந்த நாளி 
லும்‌ திரும்பிவரக்கூடும்‌ என்று அந்த வருகையின்‌ வெளிச்சத்‌ 
தில நம்‌ வாழ்நாளை நாம்‌ கழிக்கும்போதுஉண்மையுள்ளவர்‌ 
களாய்‌ இருப்போம்‌. 


இதைச்‌ குறித்து மத்தேயு 24;46-51ல்‌ ஆண்டவர்‌ ஒரு 
உவமையைக்‌ கூறுகிறார்‌. எஜமான்‌ ஒருவன்‌ தன்னுடைய 
வேலைக்காரனைத்‌ தன்‌ ஆஸ்திகள்‌ எல்லாவற்றிற்கும்‌ மேல்‌ 
விசாரணைக்காரனாய்‌ வைத்துவிட்டு நெடுந்தூரம்‌ பிரயாண 
மாய்ப்‌ போனான்‌, அநேக நாட்களாகியும்‌ எஜமான்‌ திரும்பி 
வந்தபாடு இல்லை, எஜமான்‌ வரவில்லை என்று கண்ட 
வுடனே, வேலைக்காரனுக்குச்‌ சோதனை வந்துவிட்டது, அவன்‌ 
பொறுமை இழந்துவிட்டான்‌, இனியும்‌ உண்மையாய்‌ இருந்து 
என்ன பிரயோஜனம்‌ என்று எண்ணிக்கொண்டு, அவன்‌ உள்‌ 
ளம்‌ பொல்லாத உள்ளமாய்‌ இருந்த தனால்‌ தன்‌ உடன்‌ வேலைக்‌ 
காரரை அடிக்கத்‌ தொடங்கினான்‌, வெறியரோடே 
புசிக்கவும்‌ குடிக்கவும்‌ தலைப்பட்டான்‌. அவன்‌ நினையாத: 
நேரத்திலே, அறியாத நாழிகையிலே எஜமான்‌ வந்து. 
விட்டான்‌. அவனைத்‌ தண்‌ டித்து மாயக்காரரோடே 
அவனுக்குப்‌ பங்கை நியமித்தான்‌, அங்கே அழுகையும்‌ 
பற்கடிப்பும்‌ இருக்கும்‌ என்று ஆண்டவர்‌ இந்த உவமையிலே 
கூறியிருக்கிறார்‌, 
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இந்த உவமையிலிருந்து நாம்‌ அறியக்கூடிய 
சத்தியம்‌ என்ன? நமக்கென்று ஒரு உக்கிராணத்துவம்‌ 
உண்டு. நம்‌ வாழ்க்கையின்‌ வாய்ப்புகள்‌ நம்‌ கையிலே 
பொறுப்பாய்க்‌ கொடுக்கப்பட்டிருக்கன்றன. வாழ்க்கையில்‌ 
உள்ள தாலந்துகள்‌, சிலாக்யெங்கள்‌, உரிமைகள்‌ எல்லாம்‌ 
நமக்குப்‌ பொறுப்பாய்க்‌ கொடுக்கப்பட்டு இருக்கின்றன: 
இதைக்‌ குறித்து கணக்குக்‌ கேட்கும்‌ நாள்‌ ஒன்று உண்டு 
ஒரு விசுவாசி தன்னுடைய வாழ்க்கையையும்‌, தன்னுடைய 
சரீரத்தையும்‌, தனக்குக்‌ இடைக்கும்‌ எல்லா வாய்ப்பு 
களையும்‌, கடவுள்‌ தனக்குக்‌ கொடுத்திருக்கும்‌ தாலந்து 
களையும்‌ வரங்களையும்‌ ஆண்டவருக்காகப்‌ பயன்படுத்த 
வேண்டும்‌. இதைக்‌ குறித்து ஒரு நாளிலே அவர்‌ கணக்குக்‌ 
கேட்பார்‌. . 

பவுல்‌ கொரிந்தியருக்கு எழுதிய இரண்டாம்‌ நிருபத்‌ 
திலே 5ம்‌ அதிகாரம்‌ 10ம்‌ வசனத்தில்‌ இதை எடுத்துச்‌ சொல்‌ 
கிறார்‌. கிறிஸ்துவின்‌ இங்காசனத்துக்த முன்பாக நம்‌ 
சரீரத்திலே நாம்‌ செய்த நன்மைகளைக்‌ குறித்தும்‌ தீமைகளைக்‌ 
குறித்தும்‌ கணக்குக்‌ கொடுக்தம்‌ நாள்‌ ஒன்று உண்டு என்று 
பவுல்‌ கூறுகிறார்‌. வேலைக்காரன்‌ வெறியரோடே புசிக்‌ஃவும்‌ 
குடிக்கவும்‌ தலைப்பட்டான்‌, தன்னுடைய எஜமானின்‌ 
பொருட்களைச்‌ சரியானபடி பயன்படுத்தாமல்‌ விரயம்‌ 
செய்துவிட்டான்‌, அவற்றைத்‌ தனக்காகவே செலவழித்து 
விட்டான்‌. அவனுடைய வாழ்க்கையின்‌ குறிக்கோள்‌ 
அவனைச்‌ சூழ்ந்ததாகவே இருந்தது, ஆகையினால்‌ எஜமான்‌ 
அவனைத்‌ தண்டிக்கிறான்‌. ந௦க்காக ஆண்டவர்‌ எவ்வளவோ 
நன்மைகள்‌ செய்திருக்கிறார்‌, ஆபத்துக்களில்‌ இருந்து 
காத்திருக்கிறார்‌, சுகவீனமாய்‌ இருந்த சமயத்துல சுகம்‌ 
கொடுத்தார்‌, நம்‌ குடும்பத்தைக்‌ காத்துக்‌ கொண்டார்‌, 
்‌ நமக்கு எவ்வளவோ நன்மைகள்‌ செய்திருக்கிறார்‌ என்றெல்‌ 
லாம்‌ மற்றவர்களிடம்‌ கூறுடிறோம்‌. அவருக்காக நாம்‌ 
செய்தது என்ன? ஆண்டவருக்காக நம்‌ தாலந்துகளையும்‌, 
நேரத்தையும்‌, சரீரத்தையும்‌ எந்த விதத்நி 3ல பயன்‌ பறித்து 
இரும்‌? மீட்கப்பட்ட இந்த சரீரத்தைச்‌ சுயநலத்திற்காக 
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வும்‌, பெருமைக்காகவும்‌, முற்கோபத்திற்காகவும்‌, ஆடம்‌ : 


பரங்களுக்‌ காகவும்‌ விற்றுப்‌ போட்டிருக்க 3றாமா? அல்லது, 
இந்தச்‌ சரீரத்தி3ல அவர்‌ ஏத்தம்‌ செய்யப்பட வேண்டும்‌ 
என்று ஒப்புக்பொடுத்தி நக்‌ 3றாமா? முழுநேர கிறிஸ்தவ 
ஊழியத்திற்காகப்‌ போகிறவர்கள்‌ தாம்‌ இவ்விதமாய்‌ ஒப்புக்‌ 
கொடுத்திருக்கவேண்டும்‌ என்று கூறப்படவில்லை  விசுவாஇ 
யான எந்த மனிதனும்‌ தன்‌ சரீரத்தி 3ல இ3யசு கிறிஸ்துவை 
மடிமைப்படுத்த வேண்டும்‌. அவனுக்கு ஒரு உக்கரொணத்து 
வம்‌ உண்டு, கடவுள்‌ அவனுக்குக்‌ கொடுத்திருக்கும்‌ காரியங்‌ 
களைக்‌ குறித்து அவன்‌ கணககுக்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌. 
இரண்டாவதாக இந்த உக்கிராணத்துவத்திலே நாம்‌ 
கவனிக்கிற காரியம்‌, இந்த மனிதன்‌ தன்‌ எஜமானின்‌ 
பொருட்களை மட்டும்‌ விரயம்‌ செய்யவில்லை, எஜமானின்‌ 
ஆட்களையும்‌ தவறாக நடத்திவிட்டான்‌, பொருட்களின்‌ உக்கி 
ராணததுவத்தில்‌ மட்டுமல்ல, ஆட்களின்‌ உக்கிராணத்துவத்தி 
லும்‌ அவன்‌ தவறிவிட்டான்‌. ஆட்களின்‌ உக்கிராணத் துவம்‌ 
ஒன்று உண்டு உன்னை ஆண்டவர்‌ ஒரு குடும்பத்தில 
அமைத்து இருக்கிறார்‌. உன்னோடு கூட உறவாடும்படி பல 
மனிதரைக்‌ கொடுத்‌ திருக்கிறார்‌. உன்னுடைய அலுவல்களி 
லும்‌ சபையின்‌ ஐஃகியத்திலும்‌ குடுமப உறவுகளிலும்‌ பல 
மனிதர்களோடு பழகுகறாய்‌. இவர்களைக்‌ குறித்து ஆண்ட 
வர்‌ உன்னிடத்தி3ல கணக்குக்‌ கேட்பார்‌. கடவுள்‌ காயீனைப்‌ 
பார்த்து “உன்‌ சகோதரன்‌ எங்கே?” என்று கேட்டார்‌, 
௮அ3த கேள்வியை இன்றும்‌ கேட்டுக்கொண்டுதான்‌ இருக்‌ 
இறார்‌. “என்‌ சகோதரனுக்கு நான்‌ காவலாளியோ??” 
என்று நாம்‌ கூறிவிடமுடியாது. சகோதரனைப்‌ பற்றிய ஒரு 
உக்ரொணத்துவம்‌ நிச்சயமாய்‌ உண்டு, 
தேவ பக்தர்‌ ஒருவர்‌ தம்முடைய வீட்டில்‌ உள்ள நாற்‌ 
காலிகளை வர்ணம்‌ பூசுவதற்காகக்‌ கடையிலே கொடுத்திருந்‌ 
தார்‌, வர்ணம்‌ பூசுறெவன்‌ சரியான படி வேலை செய்யாமல்‌ 
அவருக்ரு விருப்‌ மில்லாதபடி அதைச்‌ செய்துவிட்டான்‌. 
இரும்ப அந்த நாற்காலிகளைக்‌ கொண்டு போய்‌ அவனிடதி 
இல கொடுத்து மறுபடியும்‌ தமக்கு இஷ்டமானபடி அவற்‌ 
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றைச்‌ செய்யவேண்டும்‌ என்று அவர்‌ காரில்‌ நாற்காலிகளை 
ஏற்றிப்போய்க்கொண்டிருந்தார்‌. அவரோடுகூட காரிலே: 
அவருடைய மனைவியும்‌ உட்கார்ந்திருந்தார்கள்‌. மனைவிக்கு. 
அதிகமான கோபம்‌. அவனிடத்திலே போய்‌ தான்‌ என்ன 
பேசவேண்டும்‌ என்று பலவிதமான வார்த்தைகளை ஆயத்தம்‌ 
படுத்திக்‌ கொண்டே அந்த அம்மாள்‌ காரிலே உட்கார்ந்தி 
ருந்தார்கள்‌. இந்தத்‌ தெய்வ பக்தன்‌ அந்த அம்மாளைப்‌' 
பார்த்து: “நீ அவனிடத்திலே பேசும்போது ஒரு காரியம்‌ 
ஞாபகத்தில்‌ வைத்துக்கொள்‌. நாற்காலிகளைவிட மனித 
ஆத்துமா அதிக முக்கயமுள்ளது. நீ அவனிடத்தில்‌ பேசின 
பிறகு நான்‌ அவனுக்கு ஆண்டவரைப்‌ பற்றிச்‌ சாட்ட 
சொல்லவேண்டும்‌?” என்று கூறினார்‌, நம்மில்‌ அநேகர்‌ 
ஆத்துமாக்களைப்‌ பற்றிய உக்கராணத்துவத்திலே தவறிவிடு. 
கிரோம்‌. நம்முடைய உறவுகளிலே பல குறைவுகள்‌, 
கோளாறுகள்‌ இருக்கிறபடியினலே நாம்‌ சாட்சி கூறவேண்‌ 
டிய அளவுக்கு நம்மால்‌ சாட்சி கூறமுடியவில்லை. நம்‌ 
வீட்டில்‌ இருக்கிற வேலைக்காரரின்‌ விஷயம்‌ என்ன? அவர்‌ 
சளுக்கு இயேசு இரட்‌ சகரை பற்றிக்‌ கூறக்கூடிய அளவுக்கு. 
உறவிலே உக்கிராணத்துவம்‌ உள்ளவர்களாய்‌ இருக்‌ 
கிறோமா? நமக்காகப்‌ பணி புரிகிறவர்கள்‌, நம்மோடுகூட. 
பணிபுரிறெவர்கள்‌, நமக்கு மேலாக அதிகாரம்‌ செலுத்து. 
கிறவர்கள்‌ இவர்களைப்‌ பற்றியெல்லாம்‌ ஒரு உக்கிராணத்து, 
வம்‌ நமக்கு இருக்கிறதென்பதை நாம்‌ மறந்துவிடக்கூடாது, 
மனித உக்கிராணத்துவத்தைக்‌ குறித்தும்‌ நம்மை ஆண்டவர்‌ 
கணக்குக்‌ கேட்பார்‌. உண்மையான ஊழியன்‌ தன்னுடைய. 
எஜமானின்‌ பொருட்களிலேஉண்மையுள்ளவஞனாய்‌ இருப்பான்‌. 
தன்னுடைய எஜமானின்‌ ஆட்களின்‌ விஷயத்திலும்‌ உண்மை 
யுள்ளவனாய்‌ இருப்பான்‌. ஆண்டவருக்கு உண்மையாய்‌ கழி: 
யம்‌ செய்யவேண்டும்‌; ஆண்டவர்‌ நமக்குக்‌ கொடுத்திருக்கிற 
வாய்ப்புக்களையும்‌ வரங்களையும்‌ அவருக்காகசி செலவிட 
வேண்டும்‌; வாழ்க்கையை முழுவதுமாய்‌ அவருக்காம்‌ 
ஊற்றிக்‌ கொடுக்கவேண்டும்‌. ஒரே ஒரு வாழ்க்கை, அதுவும்‌ 
எக ரமாய்க்‌ கழிந்துபோகும்‌, கிறிஸ்துவுக்காகச்‌ செய்வது: 
மட்டும்‌ நிலைத்திருக்கும்‌ என்று ஒரு பக்தர்‌ கூறினார்‌. 





வருகையின்‌ தன்மை 


இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ இரண்டாவது வருகை புதிய 
ஏற்பாட்டிலே அதிகமாக வலியுறுத்திச்‌ சொல்லப்படுகிற. 
ஒரு சத்தியமாகும்‌. இயேசு கிறிஸ்து வரும்பொழுது 
அவருடைய வருகையின்‌ நாளை யாரும்‌ அறியமாட்டார்கள்‌. 
அவருடைய வருகை இரகசியமாய்‌ இருக்கும்‌ என்ற 
கருத்துள்ள சல வசனங்களை இந்த அதிகாரத்திலே காண்‌ 
கிறோம்‌. 24:36ல்‌ “அந்த நாளையும்‌ அந்த நாழிகையையும்‌ 
என்‌ பிதா ஒருவர்‌ தவிர மற்றொருவனும்‌ அறியான்‌; 
யரலோகத்திலுள்ள தூதர்களும்‌ அறியார்கள்‌? என்றும்‌ 
24:40, 41ல்‌ “இரண்டு பேர்‌ வயலில்‌ இருப்பார்கள்‌; ஒருவன்‌ 
ஏம்றுக்கொள்ளப்படுவான்‌, ஒருவன்‌ கைவிடப்படுவான்‌. 
இரண்டு ஸ்திரீகள்‌ ஏந்திரம்‌ அரைத்துக்கொண்டிருப்‌ 
பார்கள்‌; ஒருத்தி ஏற்றுக்கொள்ளப்படுவாள்‌, ஒருத்தி 
கைவிடப்படுவாள்‌””? என்றும்‌ ஆண்டவர்‌ கூறுகிறார்‌. இந்த 
வசனங்களை எடுத்து நாம்‌ பார்க்கும்போது அவருடைய 
வருகை இரகசியமாய்‌ இருக்கும்‌ என்று காண்கிறோம்‌, 
இயேசு இரண்டாவது தடவை திரும்பி வரும்பொழுது 
தம்முடைய மக்களை எடுத்துக்கொண்டு போவதற்காக 
வருவார்‌ என்று வேதம்‌ தெளிவாகப்‌ போதிக்கிறது. பவுல்‌ 
தஜெசலோனிக்கேயருக்கு எழுதின முதல்‌ நிநபத்திலே கம்‌ 
அதிகாரம்‌ 17ம்‌ வசனத்தில்‌, அவர்‌ ஆகாயத்திலே வருவார்‌, 
அந்தச்‌ சமயத்திலே அவருக்காகக்‌ காத்திருக்கிறவர்கள்‌ 
அவரை அங்குச்‌ சந்திப்பார்கள்‌ என்று கூறுகிறார்‌. “பின்பு , 
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உயிரோடிருக்கும்‌ நாமும்‌ கர்த்தருக்கு எதிர்கொண்டுபோக,. 
மேகங்கள்‌ மேல்‌ அவரோடுகூட ஆகாயத்தில்‌ எடுத்துக்‌: 
கொள்ளப்பட்டு, இவ்விதமாய்‌ எப்பொழுதும்‌ கர்த்தருடனே 
கூட இருப்போம்‌?” என்று கூறுகிறார்‌. கிறிஸ்துவின்‌ இரகசிய 
வருகையில்‌ விசுவாசிகள்‌ எடுத்துக்கொள்ளப்படுவார்கள்‌, 
விசுவாசியாதவர்கள்‌ விட்டுவிடப்படுவார்கள்‌ என்று இந்த. 
அதிகாரத்திலே பார்க்கிறோம்‌. 


இரண்டாவதாக, அவருடைய வருகை பகிரங்கமாகவும்‌: 
இருக்கும்‌ என்று பார்க்கிறோம்‌, மத்தேயு 24;30ல்‌ “மனுஷ 
குமாரனுடைய அடையாளம்‌ வானத்தில்‌ காணப்படும்‌, 
அப்பொழுது, மனுஷ குமாரன்‌ வல்லமையோடும்‌, மிகுந்த 
மதிமையோடும்‌, வானத்தின்‌ மேகங்கள்‌ மேல்‌ வருவதை 
பூமியில்‌ உள்ள சகல கோத்திரத்தாரும்‌ கண்டு புலம்பு 
வார்கள்‌”? என்று எழுதியிருக்கிறது. இந்த வசனத்தில்‌ 
எல்லோரும்‌ அவர்‌ வருவதைக்‌ காண்பார்கள்‌ என்று. 
கூறியிருக்கிறது. இரகசிய வருகை முதலாவது இருக்கும்‌, 
அதற்குப்‌ பிற்பாடு அவர்‌ தம்முடைய ராஜ்யத்தை, 
ஸ்தாபிப்பதற்சாகப்‌ பகிரங்கமாக வருவார்‌. 


இன்னும்‌ இந்த அதிகாரத்தில்‌ இயேசு கிறிஸ்து வரும்‌: 
நாளிலே பெருத்த உபத்திரவம்‌ இந்த உலகத்தில்‌ இருக்கும்‌: 
என்று பார்க்கிறோம்‌. 16 வது வசனத்தில்‌ :யூேதயாவில்‌ 
இருக்கிறவர்கள்‌ மலைகளுக்கு ஓடிப்போசுக்கடவர்கள்‌?” 
என்றும்‌, 19வது வசனத்தில்‌ “அந்த நாட்களிலே கர்ப்பவதி: 
சளுக்கும்‌ பால்‌ கொடுக்கிறவர்களுக்கும்‌ ஐயோ”? என்றும்‌, 
21, 22 வசனங்களில்‌, “ஏனெனில்‌ உலகமுண்டானது முதல்‌: 
இதுவரைக்கும்‌ சம்பவித்திராததும்‌, இனிமேலும்‌ சம்பவி 
யாததுமான மிகுந்த உபத்திரவம்‌ அப்பொழுது. 
உண்டாயிருக்கும்‌. அந்நாட்கள்‌ குறைக்கப்படாதிருந்தால்‌ 
ஒருவனாகிலும்‌ தப்பிப்‌ போவதில்லை; தெரிற்துகொள்ளப்‌' 
பட்டவர்களினிமித்தமோ அந்த நாட்கள்‌ குறைச்கப்படும்‌?” 
என்றும்‌ நாம்‌ வாசிக்கிறோம்‌. அந்த நாட்களிலே திருச்சபை 
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எடுத்துக்கொள்ளப்பட்ட பிறகு விடப்படுகிறவர்கள்‌ அ fr 
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மான உபத்இிரவத்திற்குள்ளாவார்கள்‌. அந்தச்‌ சமயத்திலும்‌ 
சிலர்‌ கிறிஸ்துவை விசுவா௫ப்பார்கள்‌, அவர்கள்‌ நிமித்தமாக 
இந்த உபத்திரவங்‌*ளின்‌ நாட்கள்‌ குறைக்கப்படும்‌ என்று 
இந்த அதிகாரத்திலே நாம்‌ காண்கிறோம்‌. 


அந்திக்‌ இறிஸ்துவைப்‌ பற்றியும்‌ இந்த அதிகாரத்திலே 
கூறியிருக்கிறது. மத்தேயு 24:15, 16ல்‌ “பாழாக்குற 
அருவருப்பைக்‌ குறித்துத்‌ தானியேல்‌ தீர்க்க தரிச சொல்லி 
இருக்கிறானே. வாசிக்கிறவன்‌ இந்திக்கக்‌ கடவன்‌, நீங்கள்‌ 
அதைப்‌ பரிசுத்த ஸ்தலத்தில்‌ நிற்கக்‌ காணும்போது 
யூதேயாவில்‌ இருக்கிறவர்கள்‌ மலைகளுக்கு ஓடிப்போகக்‌ 
கடவர்கள்‌?? என்று ஆண்டவர்‌ கூறுகிறார்‌. இயேசு கிறிஸ்து 
வரும்‌ நாளிலே அந்திக்‌ கிறிஸ்து தன்னைத்‌ தான்‌ உயர்த்திக்‌ 
கொண்டு எருசலேமின்‌ தேவாலயத்திலே பாழாக்குகிற 
அருவருப்பை உண்டாக்குவான்‌ என்று தீர்க்கதரிசனங்களிலே 
நாம்‌ பார்க்கிறோம்‌. இப்படியாக இயேசு கிறிஸ்து 
இரண்டாவது முறை வரும்‌ சமயத்திலே உலகத்திலே 
பெருத்த உபத்திரவம்‌ காணப்படும்‌. அந்த உபத்திரவத்தின்‌ 
சமயத்தில அந்திக்‌ கிறிஸ்துவும்‌ ஆட்சி செய்வான்‌. அவன்‌ 
எருசலேமின்‌ தேவாலயத்திலே பாழாக்குகிற அருவருப்பை 
உண்டாக்குவான்‌. இப்படிப்பட்ட உபத்திரவங்களின்‌ 
நடுவிலும்‌ அவரை விசுவா இக்கிறவர்கள்‌ சிலர்‌ இருப்பார்கள்‌. 


முதலாவது இரகரியமாக வந்து திருச்சபையை அவர்‌: 
அழைத்துக்கொண்டு சென்றுவிடுவார்‌, பின்னாலே விடப்‌ 
படுகிறவர்கள்‌ உபத்திரவத்திற்குள்ளாவார்கள்‌. உபத்திரவ 
நாட்களின்‌ முடிவிலே அவருடைய பகிரங்க வருகை 
இருக்கும்‌, அந்தச்‌ சமயத்திலே அவர்‌ ஆயிர வருஷ 
அரசாட்சியை ஸ்தாபிப்பார்‌, இதை வெளிப்படுத்தின 
விசேஷத்தில்‌ பார்க்கிறோம்‌. தாம்‌ தெரிந்துகொண்டவர்‌ 
களுக்காக ஆண்டவர்‌ வரும்‌ நாள்‌ நெருங்கியிருக்கிறது. 
எந்த நாளிலே வருவார்‌ என்று நமக்குத்‌ தெரியாது. அந்தச்‌ 
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சமயத்திலே அவரோடுகூட எடுத்துக்கொள்ளப்படும்‌ 
படியாக நாம்‌ நம்மை ஆயத்தப்பநித்திக்கொள்வோமானால்‌ 
பெருத்த உபத்திரவத்தில்‌ பங்குபெற வேண்டிய அவிய 
மில்லை. 


இந்த அதிகார த்திலே இன்னொரு தீர்க்கதரிசன த்தைப்‌ 
பார்ப்போம்‌. 32வது வசனத்தில்‌ “அத்திமரத்தினால்‌ ஒரு 
உவமையைக்‌ கற்றுக்‌ கொள்ளுங்கள்‌; அதிலே இளங்களை 
கோன்றி துளிர்விடும்போது, வசந்தகாலம்‌ சமீபமாயிற்று?? 
என்று ஆண்டவர்‌ கூறியிருக்கிறார்‌, அத்திமரம்‌ எப்பொழு 
துமே இஸ்ரவேல்‌ மக்களைக்‌ குறிப்பதாகும்‌. இஸ்ரவேல்‌ 
மக்கள்‌ இளம்‌ கிளையாகத்‌ தோன்றித்‌ துளிர்விடுவது, அதா 
வது, செழிப்போடு அவர்களுடைய நாடு தழைத்துப்‌ பெருக 
ஆரம்பிப்பது ஓர்‌ அடையாளம்‌ ஆகும்‌. இறுதி நாட்களின்‌ 
சம்பவங்கள்‌ சீக்ரெம்‌ வரும்‌ என்பதற்கு அது அடையாளமாக 
இருக்கும்‌, இன்றைக்கு இஸ்ரவேல்‌ நாடு பொருளாதாரத்‌ 
துறையிலும்‌, மற்றும்‌ பல துறைகளிலும்‌ முன்னேறுவதை 
நாம்‌ கண்ணால்‌ பார்க்கிறோம்‌. இயேசு வின்‌ வருகையைக்‌ 
காட்டும்‌ அடையாளங்களில்‌ இது முக்கியமானது. 





நியாயத்தீர்ப்பு 
நியாயத்‌ தீர்ப்பின்‌ நிச்சயம்‌ 


மத்தேயு எழுதின நற்செய்தி நூலின்‌ இறுஇப்‌ பகுதி 
களிலே திரும்பவரும்‌ நம்முடைய ராஜா, நியமிக்கப்பட்ட 
நியாயாதிபதி என்பதைப்‌ பார்க்கிறோம்‌ மத்தேயு 85ம்‌ 
அதிகாரத்திலே இது தெளிவாக நமக்குக்‌ கூறப்படுகிறது, 
“இந்த உலகத்இலே அக்கிரமங்களும்‌ அநீதியும்‌ மிகுந்து 
காணப்படுகின்றன. அக்நிரமக்காரர்கள்‌ முன்னேறிச்‌ செல்‌ 
கின்றார்கள்‌, ஆனால்‌ நீதியையும்‌ நியாயத்தையும்‌ செய்‌ 
கிறவர்கள்‌ துன்‌ பப்படுகிறார்கள்‌ . இப்படிப்பட்ட உலகத்திலே 
கடவுள்‌ உண்டு என்று நாம்‌ நம்பலாமா? அப்படி ஒரு, 
கடவுள்‌ இருப்பாரானால்‌, அவர்‌ நீதியையும்‌ நியாயத்தையும்‌ 
பின்பற்றுறெவர்‌ தானா?” என்று சிலர்‌ கேட்கிறார்கள்‌, இந்த 
உலகத்தில அநீதி எப்பொழுதுமே தண்டிக்கப்படுவதில்லை, 
நீதி எப்பொழுதுமே தழைப்பதில்லை என்பது உண்மை 
தான்‌. ஆனால்‌ திருமறையிலே கூறப்படும்‌ சத்தியங்களை 
எடுத்துப்‌ பார்ப்போமானால்‌, இந்த உலகத்திலேயே நிச்சய 
மாக நியாத்தீர்ப்பு நடைபெற்று வருகிறதென்று பார்க்‌ 
கிறோம்‌, கலாத்தியர்‌ 6.7,-8ல்‌ பவுல்‌ “மோசம்‌ போகா 
இருங்கள்‌, தேவன்‌ தம்மைப்‌ பரியாசம்‌ பண்ணவொட் டார்‌. 
மனுஷன்‌ எதை விதைக்கிறானோ, அதையே அறுப்பான்‌. தன்‌ 
மாம்சத்திற்கென்று விதைக்க றவன்‌ மாம்சத்தினால்‌ அழிவை 
அறுப்பான்‌; ஆவிக்கென்று விதைக்கிறவன்‌ ஆவினாயிலே 
தித்திய ஜீவனை அறுப்பான்‌!” என்று கூறியிருக்கிறார்‌. ஒரு 
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மனிதன்‌ தன்னுடைய இரியைகளுக்கு ஏற்ற பலனை இந்த 
உலகத்திலே நிச்சயமாக அனுபவிப்பான்‌ என்று இந்த. 
வசனத்தின்‌ மூலமாய்‌ நாம்‌ பார்க்கிறோம்‌. அவனவன்‌ செய்த. 
கிரியையின்‌ பலனை அனுபவித்துத்தான்‌ தீரவேண்டும்‌, 
இப்படியாக ஒரளவுக்கு நியாயதீர்ப்பு இந்த உலகத்திலேயே 
நடைபெற்றுக்‌ கொண்டுதான்‌ இருக்கிறது. 


அதுமட்டுமல்ல, ஆண்டவராகிய இயேசு இந்த. 
உலகத்திலேயே நியாயத்தீர்ப்பு தொடங்கியிருக்கிறது 
என்று கூறியிருக்கிறதை நாம்‌ ரல வசனங்களில்‌ பார்க்‌ 
கிறோம்‌. யோவான்‌ 3:18ல்‌ “அவரை விசுவாரிக்கிறவன்‌ 
ஆக்னெக்குள்ளாகத்‌ தீர்க்கப்படான்‌; விசுவாசியாதவனோ,, 
தேவனுடைய ஒரே பேறான குமாரனுடைய நாமத்தில்‌ 
விசுவா சமுள்ளவனாயிரா தபடியினால்‌, அவன்‌ ஆக்கினைத்‌ 
தீர்ப்புக்குட்பட்டாயிற்று?? என்று எழுதியிருக்கிறது. 
யேசுவை ஏற்றுக்கொள்கிறவர்கள்‌, ஏற்றுக்கொள்ளாத 
வர்கள்‌ என்று மக்கள்‌ இரு கூட்டமாகப்‌ பிரிக்கப்படுவார்கள்‌- 
என்று நாம்‌ பார்க்கிறோம்‌, இயேசு இந்த உலகத்திலே வந்த 
போதே இருள்‌ எது? ஒளி எது? விசவாசம்‌ எது? 
அவிசுவாசம்‌ எது ? ஜீவன்‌ எது ? மரணம்‌ எது? என்ற அடிப்‌ 
படையில்‌ மக்களை இருவிதமாகப்‌ பிரித்துவிட் டார்‌. 


இவையெல்லாம்‌ தவிர இறுதியான நியாயத்தீர்ப்பு 


நாள்‌ ஒன்று உண்டு என்றும்‌ திருமறை தெளிவாகப்‌ போதிக்‌. 


இறது. கடவுள்‌ சன்மார்க்க நியதிகளின்படி இந்த உலகத்தை: 
ஆளுகிறவர்‌, ஆகையினாலே நியாயத்தீர்ப்பு நாள்‌ ஒன்று 


நிச்சயமாய்‌ உண்டு, இந்த உலகத்திலே எப்பொழுதுமே- 


அநீதி தண்டிக்கப்படுவதில்லை, ஆகையினாலே என்றைக்‌ 
காவது ஒரு நாள்‌ நிச்சயமாக அது தண்டிக்கப்படவேண்டும்‌, 
நீதியும்‌ என்றைக்காவது ஒரு நாள்‌ நிலைநிறுத்தப்பட 
வேண்டும்‌. அதற்காகவே நியாயத்தீர்ப்பு நாள்‌ ஒன்று 
உண்டு என்று வேதம்‌ தெளிவாய்ப்‌ போதிக்கிறது. மத்தேம 
12:36ல்‌ “மனுஷர்‌ பேசும்‌ வீணான வார்த்தைகள்‌ யாவையும்‌ 
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குறித்து நியாயத்‌ ஒர்ப்பு நாளிலே கணக்கு ஒப்புவிக்க. 
வேண்டும்‌ என்று உங்களுக்குச்‌ சொல்‌ றுகிடறன்‌”? என்று: 
இயேசு கூறுஒிருர்‌. யோவான்‌ 12:48ல்‌ “என்னைத்‌ தள்ளி: 
என்‌ வார்த்தைகளை ஏற்றுக்கொள்ளாதவனை நியாயந்திர்க்‌. 
கிறது ஒன்று இருக்கறது; நான்‌ சொன்ன வசனமே அவனைத்‌. 
கடைசி நாளில்‌ நியாயந்தீரீக்கும்‌?? என்று சொல்கிருர்‌, 
அப்போஸ்தலர்‌ 17:31ல்‌ பவுலடியார்‌, “மேறும்‌ ஒரு 
நாளைக்‌ குறித்‌ திருக்கிறார்‌; அதிலே கடவுள்‌ தாம்‌ நியமித்த. 
மனுஷனைக்‌ கொண்டு, பூலோகத்தை நீதியாய்‌ நியாயந்‌. 
தீர்ப்பார்‌?” என்று கூறினார்‌, எபிரேயர்‌ 9:27ல்‌ “ஒரே தரம்‌: 
மரிப்பதும்‌, பின்பு நியாயத்தீர்ப்பு அடைவதும்‌ மனுஷருக்கு... 
நியமிக்கப்பட்டிருக்கறது'”? என்று எழுதியிருக்கின்றது.. 
இந்த வார்த்தைகள்‌ எல்லாம்‌ திட்டமாய்‌ ஒரு நியாயத்‌. 
தீர்ப்பு நாள்‌ உண்டு என்று காட்டுகின்‌ றன. 


இந்த நியாயத்தீர்ப்பு நாளைக்‌ குறித்துத்‌ இருமறையைத்‌- 
தவிர நாம்‌ ஏற்றுக்கொள்ளக்கூடிய வேறு ஆதாரங்கள்‌ 
உண்டா என்று யாராவது கேட்கலாம்‌. கடவுள்‌ நீதியுள்ள 
வரானால்‌, அநீதி இந்த உலகத்திலே தண்டிக்கப்படாமல்‌: 
இருக்குமானால்‌ நிச்சயமாய்‌ - இந்த உலக வாழ்விற்குப்‌- 
பின்னாலாவது ஒரு நாளிலே அது தண்டிக்கப்படத்தான்‌ 
வேண்டும்‌, கடவுள்‌ நீதியுள்ளவர்‌ என்பதினாலே நிச்சய- 
மாய்‌ நியாயத்தீர்ப்பு நாள்‌ இருக்கத்தான்‌ வேண்டும்‌ என்று: 
நாம்‌ ஊ௫க்கலாம்‌, 


இன்னும்‌, மனிதனுக்கு மனசாட்சியைக்‌ கடவுள்‌: 
கொடுத்திருக்றொர்‌. மனசாட்டி நல்லது எது, தீயது எது: 
என்று தீர்த்துக்‌ காட்டுகிறது, அவனை நல்ல வழியிலே 
நடத்தவும்‌, தீய வழியைக்‌ குறித்து எச்சரிக்கவும்‌ மனசாட்‌எ' 
பயன்படுகிறது. இந்த உலக வாழ்வோடு மனிதனுடைய: 
சன்மார்க்க வாழ்வு முடிவுபெற்று, நன்மையும்‌ தமையும்‌: 
இந்த உலக வாழ்விற்குப்‌ பிறகு அரீத்தமற்றவையாய்ப்‌ 
போய்விடுமானால்‌, மனசாட்சி இருக்க வேண்டிய அவசியமே. 
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இல்லை. ஒரு நாளிலே நன்மையைக்‌ குறித்தும்‌ இமையைக்‌ 
குறித்தும்‌ மனிதன்‌ கணக்கு ஒப்புவிக்க வேண்டும்‌, ஆதலால்‌, 
அவனுடைய கிரியைகளைக்‌ குறித்து அவன்‌ எச்சரிப்பு 
"உள்ளவனாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்பதற்காகத்தான்‌ மன 
சாட்சி : கொடுக்கப்பட்டிருக்கறது. மனிதனுடைய மன 
சாட்சி நியாயத்தீர்ப்பு நாள்‌ ஒன்று உண்டு என்பதை 
"எடுத்துக்காட்‌ டுகிறது. 


அந்த நாளிலே எந்த மனிதன்‌ ஆனாலும்‌ சரி, பண 
முள்ளவனோ, பணமில்லாதவனோ, படிதீதவனோ, படியா 
தவனே, வசதியுள்ளவனோ, வசதியில்லா தவனோ, எவனும்‌ 
கடவுளுக்கு முன்பாகத்‌ தன்னுடைய வாழ்க்கையைக்‌ 
குறித்துக்‌ கணக்குக்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌. இந்தப்‌ 
போதனையைத்தான்‌ மத்தேயுவின்‌ கடைசி அதிகாரங்களிலே 
தெளிவாய்‌ உவமைகளின்‌ மூலமாய்ப்‌ பார்க்கிறோம்‌. இந்த 
நியாயத்தீர்ப்பு நாளுக்கென்று நாம்‌ நம்மை ஆயத்தப்‌ 
படுத்திக்‌ கொள்ளவேண்டும்‌, இந்த உலகத்தில்‌ ஒருவேளை 
சன்மார்க்கத்திற்குப்‌ பயனில்லாமல்‌ இருக்கலாம்‌. ஆனால்‌ 
கடவுள்‌ நியாயந்தீர்க்கும்‌ நாளிலே சன்மார்க்க வாழ்க்கைக்‌ 
கும்‌, நீதிக்கும்‌, நியாயத்திற்கும்‌ அர்த்தம்‌ உண்டு. நாம்‌ 
அதைக்‌ குறித்துக்‌ கணக்குக்‌ கேட்கப்படுவோம்‌ என்பதை 
நினைவில்‌ இருத்திக்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. 


நியாயத்தீர்ப்பின்‌ அடிப்படை 
நோக்கம்‌ 


_ மத்தேயு எழுதின நற்செய்தி நூலில்‌ 20வது அதிகாரம்‌, 
முதல்‌ 15 வசனங்களிலே ஒரு உவமை கூறப்படுகிறது, 
இந்த உவமையில்‌ இருந்து நாம்‌ கடவுளுக்கென்று செய்யும்‌ 
ஊழிய த்திலே நமது நோக்கங்கள்‌ என்னவென்பதைக்‌ 
குறித்து நியாயந்தீர்க்கப்படுவோம்‌ என்று அறிகிறோம்‌. 
பரலோக ராஜ்யம்‌ வீட்டு எஜமானாதிய ஒரு மனுஷனுக்கு 
ஒப்பாயிருக்கிறது. அவன்‌ திராட்சத்‌ தோட்டத்திற்கு 


129. 


வேலையாட்களை அமர்த்த அதிகாலையிலே ப்பட்‌ 

செல்கிறான்‌ வேலையாட்களை அமர்த்த நுதித்த து டத 
தெருவிலே போய்‌ ஆட்களைத்‌ தேடுகிறான்‌. அங்கே லர்‌. 
நின்றுகொண்டிருப்பதைக்‌, கண்டு, அவர்களுக்குக்‌ கூலி பேன: 
தன்‌ திராட்சத்‌ தோட்டத்திற்கு அவர்களை அனுப்பி வைக்‌ 
கிறான்‌. பிற்பாடு மூன்றாம்‌ மணிவேளையிலே, அதாவது காலை. 
ஒன்பது மணி நேரத்தில்‌ புறப்பட்டுப்‌ போய்‌, இன்னும்‌ வேறு: 
சிலர்‌ அங்கே நிற்பதைக்‌ காண்கிறான்‌. அவர்களையும்‌. 
வேலைக்காக நியமித்து, திராட்சத்‌ தோட்டத்திற்கு. 


அனுப்பி விடுகிறான்‌. இப்படி காலை ஒன்பது மணியிலும்‌- . 


மதியம்‌ 12 மணியிலும்‌ பிற்பகல்‌ 8 மணியிலும்‌ மக்களை 
வேலைக்கு அமர்த்தி தன்‌ திராட்சத்‌ தோட்டத்திலே வேலை... 
செய்யும்படி அனுப்புகிறான்‌. கடைசியாக 11 மணீ 
வேளையிலே அதாவது, 5 மணிக்குப்‌ போய்‌ இன்னும்‌ சிலர்‌: 
நின்றுகொண்டிருப்பதைப்‌ பார்க்கிறான்‌. அவர்களையும்‌ 
வேலைக்கு அமர்த்தி திராட்சத்‌ தோட்டத்திலே வேலை 


செய்யும்படி அனுப்பிவிடுகிறான்‌. அவர்கள்‌ வேலை செய்வ: 


தெல்லாம்‌ ஒரு மணி நேரம்தான்‌, இறுதியாய்‌ நாளின்‌ 
முடிவிலே வேலை செய்தவர்‌ களுக்கெல்லாம்‌ கூலி கொடுக்கும்‌. 
வேளை வந்தபோது எல்லோருக்கும்‌ ஒரே மாதிரி கூலி: 
கொடுக்கிறான்‌. அதைப்‌ பார்த்துவிட்டு முன்னாலே வந்த 
வர்கள்‌ முறுமுறுக்கறொர்கள்‌, “பிந்தி வந்தவர்கள்‌: 
தொடங்கி முந்திவந்தவர்கள்‌ வரைக்கும்‌ ஒரேவிதமாகச்‌: 
கூலி கொடுக்கிறீரே. இவர்கள்‌ ஒரு மணிநேரம்தான்‌ வேலை 
செய்தார்கள்‌, பகலின்‌ கஷ்டத்தையும்‌ வெயிலின்‌ உஷ்ணதி 
தையும்‌ ச௫த்த எங்களுக்கு இவர்களைச்‌ சமமாக்குகறீரே”* 
என்று முறுமுறுக்கிறார்கள்‌. 


இந்த உவமையை மேல்வாரியாக வாசிப்போமானால்‌,. 
எஜமான்‌ செய்தது தவறாகக்‌ காணப்படுகிறது. ஆனால்‌, 
ஆழமாய்ப்‌ பார்ப்போமானால்‌, தம்மை வேலையின்‌ 
அளவின்படியல்ல, அல்லது வேலை செய்த, மணி நேரத்தின்‌ 


படியல்ல, வேலை செய்ய நமக்கு கிடைத்த வாய்ப்பின்‌: 
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படியும்‌, வேலையை எந்த நோக்கத்தோடு செய்தோம்‌ 
என்பதைப்‌ பொறுத்தும்‌ நாம்‌ நியாயந்தீர்க்கப்படுவோம்‌ 
என்பது தெளிவாகிறது, 


மாலை. ஐந்து மணிவரைக்கும்‌ அவர்கள்‌ வேலை 
செய்யாமல்‌ நின்றதற்குக்‌ காரணம்‌ என்ன? 6வது 
வசனத்தை எடுத்துப்‌ பாருங்கள்‌. “பதி3னாராம்‌ மணி 
வேளையிலும்‌ அவன்‌ போய்‌, சும்மா நிற்கிற வேறு சிலரைக்‌ 
கண்டு, “நீங்கள்‌ பசல்‌ முழுவதும்‌ இங்கே சும்மா நிற்கிற 
கென்ன?” என்று கேட்டான்‌”. நேரத்தை வீணாக்கிக்‌ 
கொண்டு வேலை செய்ய மனதில்லாமல்‌ அவர்கள்‌ அங்கு 
நின்றார்களா? அவர்கள்‌ ஒருவரும்‌ எங்களுக்கு வேலையிட 
வில்லை” என்று பதில்‌ கூறுகிறார்கள்‌. “எங்களுக்கு வாய்ப்‌ 
பிரந்தால்‌ வேலை செய்திருப்போம்‌, வாய்ப்பில்ல ர தபடி 
யினாலே ஒன்றும்‌ செய்யாமல்‌ இருக்கிறோம்‌. இப்பொழுதும்‌ 
வாய்ப்புக்‌ கிடைத்தால்‌ உடனே வேலை செய்ய ஆயத்தம்‌ 
தான்‌”? என்று கூறுகிறார்கள்‌, நம்மிலே பலர்‌ பலவிதமான 
வாய்ப்புக்களைப்‌ பெற்றும்‌ அவற்றைச்‌ சரியானபடி பயன்‌ 
படுத்தாமல்‌, நம்முடைய ஊழியத்திலை தவறியி நக்கிறோம்‌, 
கடவள்‌ எத்தனையோ முறை நம்மோடு பேசியிருக்கிறார்‌. 
எத்தனையோ வாய்ப்புகளை நமக்குக்‌ கொடுத்திருக்கிறார்‌, 
மற்றவர்களுக்குப்‌ பயனுள்ளவர்களாயிருப்பதற்கும்‌, அவர்‌ 
களுடைய தேவையைத்‌ தீர்ப்பதற்கும்‌, தம்மை மகிமைப்‌ 
படுத்துவதற்கும்‌ எவ்வளவோ வாய்ப்புக்களைக்‌ கொடுத்‌ 
திருக்கிறார்‌. ஆனால்‌ அந்த வாய்ப்புக்களைச்‌ சரியானபடி 
பயன்படுத்தாமல்‌ போய்விட்டோம்‌. வாய்ப்புகளின்‌ 
அடிப்படையிலே நாம்‌ நியாயந்தீர்க்கப்படுவோம்‌, 


இன்னும்‌ ஒன்று தெளிவாகிறது. முன்னாலே வந்து 
வேலை செய்தவர்கள்‌, கேவலம்‌, கூலிககாக மட்டும்‌ வேலை 
செய்கிறவர்கள்‌, தங்களுக்கு என்ன பணம்‌ கிடைக்கும்‌ 
என்று கூலி பேரி, எல்லா ஒழுங்குகளும்‌ செய்து காண்டு 
வந்து வேலை செய்றெவர்கள்‌. பதினோராம்‌ மணி 3வளையிஃல 
வந்தவர்களைக்‌ கவனியுங்கள்‌, எஜமான்‌ அவர்களை நோக்கி, 


ன தி 
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a. 
நீங்கள்‌ இராட்சத்‌ தோட்டத்திற்றாப்‌ பொங்கள்‌, நியாய 3 
மான படி கூலி பெற்றுக்கொள்வீர்கள்‌!! என்றான்‌. பெரம்‌ 
பேர கூலியை முடிவுகட்டிக்‌ கொள்ளாதபடி எஜமானின்‌ ௨ 
வார்த்தைகளை நம்பி உடனடியாக அவர்கள்‌ வந்துவிரு 
கிறார்கள்‌, எஜமானை நம்பி, அவனுச்கு எவ்ஸிதத்திலாவது 
ஊழியம்‌ செய்யவேண்டும்‌ என்கற ஆவலிலே பேக்கு 
வந்துவிட்டார்கள்‌. கூலி கொடுப்பது அவன்‌ எதயில்‌ 
இருக்கிறதென்று அவன்‌ கையிலே அதை விட்டுஙிட்‌ 
டார்கள்‌. இது எதைக்‌ காட்டுகிறது? இன்றைச்குக்‌ 
கூலிக்காக உழைக்கிறவர்கள்‌ உண்டு. அவர்கள்‌ கூலி பே, 
வேலைக்கு அமருறொர்கள்‌, எல்லாவற்றையும்‌ எஜமான்‌ 
கையிலே விட்டுவிட்டு, வேலைக்கு வாய்ப்பிறந்தால்‌ மட்டும்‌ 
போதுமென்று, அவரை நம்பி ஊழியம்‌ செய்கிறவர்களும்‌ 
உண்டு. அப்படி அன்பின்‌ அடிப்படையிலே செய்யப்படும்‌ 
ஊழியம்‌ நிச்சயமாய்‌ அதற்கான பலனை அடையும்‌, 


நாம்‌ இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ மேல்‌ உள்ள நேசத்தினாலே, 
அவருக்கு ஊழியம்‌ செய்ய விரும்புகிறோமா? அல்லது, அவர்‌ 
நம்மை ஆசீர்வதிப்பார்‌, மோட்ச ராஜ்யத்திற்கு அழைத்துச்‌ 
செல்லுவார்‌, அவருக்கு ஊழியம்‌ செய்தால்‌ ஆசீர்வாதங்கள்‌ 
கிடைக்கும்‌, குடும்பம்‌ செழிப்பாய்‌ இருக்க முடியும்‌ என்று 
இவ்விதமான நோக்கங்களினாலே அவருக்கு ஊழியம்‌ செய்ய 
விரும்புகி3ரூமா? ஒரு தகப்பன்‌ தன்னுடைய பிறந்த நாளை 
ஆசரித்தான்‌. மூன்று பெண்‌ மக்கள்‌ அவனுக்கு இருந்‌ 
தார்கள்‌, மூத்தவள்‌ வெளியிலே போய்‌ அழகான பூக்களை 
எல்லாம்‌ பறித்து அவனுக்கு ஒரு நல்ல பூச்செண்டைத்‌ 
தயார்‌ பண்ணி அவன்‌ கையிலே கொடுத்தாள்‌, இரண்‌ 
டாவது பெண்‌ சமையல்‌ அறைக்குப்‌ போய்‌ அவனுக்குப்‌ 
பிரியமான நல்ல பலகாரங்களைச்‌ செய்து கொண்டுவந்து 
கொடுத்தாள்‌, மூன்றாவது பெண்‌ புத்தி சுவாதீன 
மில்லாதவள்‌. வெளியிலே போய்‌ காய்ந்துபோன இலை 
களையும்‌, சருகுகளையும்‌, குச்சிகளையும்‌ எடுத்து ஒன்றாய்க்‌ 
கட்டி ஒரு பூச்செண்டு3பால அதைக்‌ கொண்டுவந்து 
அவன்‌ கையிஃல கொடுத்தாள்‌, பிறந்த நாள்‌ அன்று அந்த 
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மனிதன்‌ தன்னுடைய அருமையான மக்கள்‌ கொடுத்த 
எல்லா ஈவுகளையும்‌ தனக்கு முன்னால்‌ வைத்தான்‌. 
எல்லோரும்‌ பார்க்கக்கூடிய முக்கியமான இடத்திலே புத்தி 
சுவாதனம்‌ இல்லாத அந்தப்‌ பெண்‌ கொடுத்த ஈவை 
வைத்தான்‌, மற்றவர்கள்‌ அவனிடத்திலே அதைக்‌ குறித்துக்‌ 
கேட்டபொழுது, “இது உண்மையாகவே அன்பின்‌ 
அடிப்படையிலே கொடுக்கப்பட்ட ஈவு, அவள்‌ செய்கிறது 
என்னவென்று அறியாதபடி, அன்பினாலே இதைக்‌ கொண்டு. 
வந்து கொடுதீதாள்‌. ஆகையால்‌ அதை அதிக வாஞ்சை 
யோடு ஏற்றுக்‌ கொள்க றன்‌?” என்று சொன்னான்‌. நம்‌: 
முடைய ஊழியத்திலே குறைகள்‌ இருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ அது 
அன்பின்‌ அடிப்படையில்‌ ஏற்றுக்கொள்ளப்படுதிறது, 
வரங்கள்‌ 

மத்தேயு 25:14_30ல்‌ நியாயத்தீர்ப்பைப்‌ பற்றிக்‌ 
கூறப்பட்டிருக்கும்‌ இன்னொரு உவமையை எடுத்துக்‌ 
கொள்ளுவோம்‌, நமக்கு ஆண்டவர்‌ கொடுத்திருக்கிற. 
வரங்களின்‌ அடிப்படையிலே நாம்‌ நியாயந்‌ தீர்க்கப்படு. 
வோம்‌ என்று இந்த உவமையில்‌ இருந்து அறிந்து கொள்ள 
லாம்‌. நம்முடைய தாலந்துகளின்‌ அடிப்படையிலே நாம்‌ 
நியாயந்தீர்க்கப்படுகிறோம்‌. ஒரு மனிதன்‌ பிரயாணப்பட்டுப்‌ 
போகும்பொழுது, தன்‌ ஊழியக்காரரை அழைத்து ஆஸ்தி 
களை அவர்கள்‌ வசமாய்‌ ஒப்புக்‌ கொடுத்தான்‌. அவனவனு 
டைய திறமைக்குத்‌ தக்கதாக ஒருவனிடத்தில்‌ ஐந்து: 
தாலந்தும்‌, ஒருவனிடத்தில்‌ இரண்டு தாலந்தும்‌, இன்னொரு 
வனிடத்தில்‌ ஒரு தாலந்துமாகக்‌ கொடுத்துப்‌ பிரயாணம்‌. 
பட்டுப்‌ போனான்‌. 


தாலந்துகளின்‌ அடிப்படையிலே மனிதருக்குள்ளே 
வித்தியாசம்‌ உண்டு, கடவுள்‌ மனிதனை இந்த உலகத்தில்‌. 
படைக்கும்‌ பொழுது எல்லா மனிதரையும்‌ ஒரே மாதிரி 
படைத்துவிடவில்லை. எல்லோரும்‌ ஒரே விதமான திறமை. 
உள்ளவர்களாய்‌, ஒரே விதமான தாலந்துகளைப்‌ பெற்றவர்‌ 
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சளாய்‌ இறந்த உலசத்திலே படைச்சப்படவில்லை, இதை நாம்‌ 
ஒப்புக்‌ கொள்ளாமல்‌ இருப்போமானால்‌ பலவிதத்திலே 
சோர்வு ஏற்பட்டுவிடக்கூறும்‌, நன்றாய்ப்‌ பாடக்‌ 
ஒருவனைப்‌ பார்த்து, “அவன்‌ நன்றாய்ப்‌ பாடுகிறான்‌, என்னால்‌ 
பாட முடியவில்லைய!? என்று அங்கலாய்த்து சோர்ந்து 
போகக்கூடாது, ஒருவேளை உன்னால்‌ பாடமுடியாது, ஆனால்‌ 
உனக்கு வேறு ஒரு தாலந்தைக்‌ கடவுள்‌ கொடுத்திருக்கத்‌ 
கூடும்‌. அவனுக்கு இல்லாத தாலந்து உனக்கு இருக்கலாம்‌, 
உனக்டுல்லாத தாலந்து . அவனுக்கு இருக்கலாம்‌, திறமை 
களிறும்‌, தாலந்துகளிலும்‌ வித்தியாசம்‌ உண்டு என்பதை 
நாம்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ளத்தான்‌ வேண்டும்‌, இது கடவுளின்‌ 
கையில்‌ இருக்கிறது, சிலருக்குப்‌ பல தாலந்துகளைக்‌ கொடுக்‌ 
கிறார்‌, இன்னும்‌ சிலருக்குச்‌ ஒல தாலந்துகள்தாம்‌ கொடுக்‌ 
கப்படுகின்‌ றன. ஒருவனுக்கு ஐந்து தாலந்து, இன்னொரு. 
வனுக்கு இரண்டு தாலந்து, கடைசியாக உள்ளவனுக்கு ஒரு 
தாலந்து என்று எஜமான்‌ கொடுக்கிறான்‌, அவரவர்களு 
டைய இறமைக்குத்‌ தக்கதாகக்‌ கொடுக்கிறான்‌ என்று பார்க்‌ 
கிறோம்‌, { 


தாலந்தின்‌ அடிப்படையிலே நாம்‌ நியாயந்தர்க்கப்பட, 
வில்லை, தாலந்தை எந்த விதத்தில்‌ உபயோகித்தோம்‌ 
என்கிற அடிப்படையிலே தான்‌ நியாயந்தீர்ச்கப்பறுரெறோம்‌. 
ந்து தாலந்தைப்‌ பெற்றவன்‌ ஐந்து தாலந்தின்‌ மூலமாய்‌ 
அதிகம்‌ சாதித்ததனாலே அதிகமான பலனைப்‌ பெற்றானா? 
இரண்டு தாலந்தைப்‌ பெற்றவன்‌ இரண்டு தாலந்தின்‌ 
மூலமாய்ச்‌ சாதித்தது கொஞ்சம்‌ என்பதினாலே அவனுக்குக்‌ 
கிடைக்க வேண்டிய பலனை இழந்து யோய்விட்டானா? 
இல்லை. இரண்டு பேருக்கும்‌ ஒரே பலன்தான்‌ கிடைத்தது. 
எஜமான்‌ இரண்டு பேரையும்‌ பார்திதுச்‌ கூறின வார்த்தை 
களைக்‌ கவனியுங்கள்‌, 21ம்‌ வசனத்திலும்‌, 23ம்‌ வசனத்திலும்‌, 
“நல்லது, உத்தமமும்‌ உண்மையுமுள்ள ஊழியச்காரனே, 
கொஞ்சத்திலே உண்மையாய்‌ இருந்தாய்‌, அநேகத்தின்‌ 
மேல்‌ உன்னை அதிகாரியாக வைப்பேன்‌, உன்‌ எஜமானு 
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டைய சந்தோஷத்திற்கள்‌ பிரவேச? என்று கூறினன்‌. 
இரண்டு பேரும்‌ தங்கள்‌ தாலந்தி$லதான்‌ வித்தியாசம்‌ 
உள்ளவர்களாக இருந்தார்களே ஒழிய, தாலந்தின்‌ விளை 
வாக அவர்கள்‌ சாஇித்தது, அந்தச்‌ சாதனையின்‌ விளைவாக 
அவர்கள்‌ பெற்ற பலன்‌, இவற்றிலே வித்தியாசம்‌ இல்லை. 
ஆகையினாலே நமக்குத்‌ தாலந்துகள்‌ இல்லை என்று நாம்‌ 
சோர்ந்து போகவேண்டிய அவசியம்‌ இல்லை, 


அநேக முறை நம்‌ கையிலே ஆண்டவர்‌ என்ன தாலந்து 
கள்‌ கொடுத்திருக்கிறார்‌ என்று பார்ப்பதற்குப்‌ பதிலாக, 
தாம்‌ மற்றவர்கள்‌ கையில்‌ உள்ளதையே பார்த்‌ துக்கொண்டு 
இருக்கிறோம்‌, நமக்கு அவர்‌ அதைக்‌ கொடுக்கவில்லை, 
இதைக்‌ கொடுக்கவில்லை என்று குறை கூறிக்கொண்டு 
இருக்கிறோம்‌. ஒரு தாலந்தை வாங்கினவன்‌ என்ன நினைத்‌ 
தான்‌? ஒரு தாலந்துதானே, இதை நான்‌ எதற்காகப்‌ பயன்‌ 
படுத்த வேண்டும்‌? இதை அப்படியே ஒதுக்கி வைத்து 
விடுவேன்‌ என்று அதைப்‌ புதைத்து வைத்து விட்டான்‌. 
“அவனுக்கு ஐந்து தாலந்து, இவனுக்கு இரண்டு தாலந்து 
எனக்கு மட்டும்‌ ஏன்‌ ஒரு தாலந்து?" என்று அவன்‌ யோகத்‌ 
இருக்கலாம்‌, ஈநீர்‌ விதைக்காத இடத்தில்‌ அறுக்கிறவரும்‌, 
தெளிக்காத இடத்தில்‌ சேர்க்கிறவருமான கடினமுள்ள 
மனிதன்‌ என்று அறிவேன்‌”? என்று கூறுகிறான்‌. தன்‌ 
எஜமானையே குறை கூறுகருன்‌. 


மேலும்‌ “ஆகையினாலே நான்‌ பயந்துபோய்‌ உமது 
தாலந்தை நிலத்தில்‌ புதைத்து வைத்தேன்‌'? என்று கூறு 
கிறான்‌. ஒரு தாலந்தை உபயோகிப்பதற்கு விசுவாசம்‌ 
்‌ அவசியம்‌. ஒரு தாலந்தை உபயோடத்து அதுவும்‌ வீணாய்ப்‌ 
போய்விட்டால்‌ என்ன ஆட விடுமோ என்று அவன்‌ பயந்து 
விட்டான்‌. ஒரே ஒரு வாழ்க்கைதான்‌, அந்த வாழ்க்கையிலே 
ஒரே ஒரு தாலந்து கொடுக்கப்பட்டிருக்கலாம்‌. அந்தத்‌ 
தாலந்தையும்‌ இ3யசுவுக்காய்ச்‌ செலவிடுவோமானால்‌, 
அதை இழந்துவிடுவோம்‌ என்று பயப்பட வேண்டிய 
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அவசியமே இல்லை. அதைப்‌ பயன்படுத்‌ தும்பொழுது அதற்‌ 
கான பலனும்‌ நிச்சமாய்‌ உண்டு, ஒரு தாலந்தைப்‌ பெற்ற 
வன்‌ ஒன்றும்‌ செய்யாமல்‌ எஜமானுக்கு முன்பாக வந்து 
நிற்றொன்‌. எஜமான்‌ அவனைப்‌ பார்த்து, “பொல்லாத 
வனும்‌ சோம்பனுமான ஊழியக்காரனே” என்று அவனைக்‌ 
கடிந்து கொள்கிறான்‌. நம்முடைய தாலந்து அல்ல முக்கியம்‌, 
அந்தத்‌ தாலந்தை எந்த விதத்திலே பயன்படுத்துகறோம்‌ 
என்பதுதான்‌ முக்கியம்‌, 


மனப்பான்மை 


மத்தேயு 85; 31-46ல்‌ ஆண்டவர்‌ நியாயத்‌ தீர்ப்பைக்‌ 
குறித்து இன்னொரு உவமையை நமக்கு எடுத்துச்‌ சொல்லு 
கிறார்‌. நியாயத்‌ தீர்ப்பைக்‌ குறித்து இந்த உவமையிலும்‌ 
சில சத்தியங்களை நாம்‌ அறிந்து கொள்கிறோம்‌. “மனுஷ 
குமாரன்‌ தமது மதிமையுள்ள சிங்காசனத்தின்‌ மேல்‌ வீற்றி 
ரூப்பார்‌, அப்பொழுது சகல ஜனங்களும்‌ அவருக்கு முன்‌ 
யாகச்‌ சேர்க்கப்படுவார்கள்‌. மேய்ப்பனானவன்‌, செம்மறி 
ஆடுகளையும்‌ வெள்ளாடுகளையும்‌ வெவ்வேருகப்‌ பிரிக்கிறது 
போல அவர்களை அவர்‌ பிரித்து, செம்மறியாடுகளைத்‌ தமது 
வலதுபக்கத்தி லும்‌, வெள்ளாடுகளைத்‌ தமது இடது பக்கத்‌ 
திலும்‌ நிறுத்துவார்‌”. இந்த உவமையிலே மனிதன்‌ அடுத்த 
மனிதனோடு கொண்டுள்ள உறவின்‌ அடிப்படையிலும்‌ மனப்‌ 
பான்மையின்‌ அடிப்படையிலும்‌ நிபாயந்தீர்க்கப்படுவான்‌ 
என்று ஆண்டவர்‌ தெளிவாய்க்‌ கூறுதிறார்‌. நியாயத்தீர்ப்பு 
தாளி3ல நம்முடைய மநாக்கங்கள்‌ மட்டுமல்ல, நம்முடைய 
மனப்பான்மையும்‌ நியாயந்தீர்க்கப்படும்‌, நம்முடைய உறவு 
களிலே நாம்‌ கொண்டிருக்கும்‌ மனப்பான்மை நியாயந்‌ 
தீர்க்கப்படும்‌, மற்றவர்களுடைய தேவைகளைக்‌ கண்டு, 
அந்தத்‌ தேவைகளைத்‌ தீர்த்தவர்கள்‌ ஏற்றுக்கொள்ளப்‌ 
பட்டார்கள்‌, மற்றவர்களுடைய தேவையைப்‌ பார்த்தும்‌ 
அந்தத்‌ தேவையைத்‌ தீர்க்காதபடி அதைக்‌ குறித்து 
அக்கறையற்றவர்களாக இருந்தவர்கள்‌ தள்ளி விடப்பட்‌ 
டார்கள்‌. ஆண்டவர்‌, நாம்‌ மற்றவர்களோடு எந்த வித 
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மாகப்‌ பழகுகிறோம்‌, அவர்சளுடைய தேவையை எவ்வித 
மாய்க்‌ கவனிக்கிறோம்‌, அவர்களைக்‌ குறித்து எவ்வளவு 
அக்கறையுள்ளவர்களாக இருக்கிறோம்‌ என்பதை நியாயந்‌ 
தீர்க்கிறார்‌. தேவையுள்ள ஒரு மனிதனையும்‌ அவன்‌ இருதயத்‌. 
திலே இருக்கும்‌ பாரத்தையும்‌ பயத்தையும்‌ கண்டும்‌, நம்‌ 
சுயநலத்திற்கான காரியங்களையே கவனித்து அவனுடைய 
தேவைகளை உதாசீனம்‌ செய்து விடுவோமானால்‌ இதைக்‌ 
கடவுள்‌ நிச்சயமாய்க்‌ கவனிக்கிறார்‌! கடவுளுக்கும்‌ நமக்கும்‌ 
உள்ள உறவோடுகூட நமக்கும்‌ மற்றவர்களுக்கும்‌ உள்ள 
உறவும்‌ சரியாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. நான்‌ கடவுளை மட்டும்‌ 
கனம்பண்ணி அவருக்கு மட்டும்‌ 8ழ்ப்படிவேன்‌ என்று கூறி 
விட்டு, மனிதர்களின்‌ தேவைகளைக்‌ குறித்து அசட்டையாய்‌ 
இருப்பேனானால்‌, இது அவரின்‌ பார்வையில்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளப்படாது என்று இந்த உவமையில்‌ இருந்து தெளி 
வாகிறது, 


மற்றவர்களின்‌ தேவை என்று கூறும்போது எவ்வித. 
மான தேவைகள்‌ குறிக்கப்படுகன்‌ றன? 35, 36வது வசனம்‌ 
களைப்‌ பாருங்கள்‌, “பதியாய்‌ இருந்தேன்‌. எனக்குப்‌ 
போஜனம்‌ கொடுத்தீர்கள்‌; தாகமாய்‌ இருந்தேன்‌, என்‌ 
தாகத்தைத்‌ தர்த்தீர்கள்‌; அந்நியனாய்‌ இருந்தேன்‌, என்னைச்‌ 
சேர்த்துக்‌ கொண்டீர்கள்‌; வஸ்திரம்‌ இல்லாதிருந்தேன்‌, 
எனக்கு வஸ்திரம்‌ கொடுத்தீர்கள்‌; வியாதியாயிருந்தேன்‌, 
என்னை விசாரிக்க வந்தீர்கள்‌; காவலில்‌ இருந்தேன்‌, என்னைப்‌ 
பார்க்க வந்தீர்கள்‌? என்று ஆண்டவர்‌ கூறுகிறார்‌. பட, 
தாகம்‌, மற்றவர்களைச்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்ளக்கூடிய சிநேகம்‌, 
வஸ்திரம்‌ இல்லாதவர்களுக்கு வஸ்திரம்‌, வியாதியின்‌ 
, சமயத்திலே பராமரிப்பு, காவலில்‌ இருக்கிறவர்‌ களுக்கு. 
அன்பு; இவையெல்லாம்‌ மனிதரின்‌ சாதாரணத்‌ தேவைகள்‌. 
மனிதர்களின்‌ சாதாரணத்‌ தேவைகளைக்‌ காணும்போது 
அந்தத்‌ தேவைகளைக்‌ குறித்து அசட்டையுள்ளவர்களாக 
இருப்போமானால்‌ கடவுள்‌ நம்‌ குறையைக்‌ கவனிக்கிறார்‌. 
நாம்‌ பணத்தைக்‌ கொட்டி மற்றவர்களை உயரீத்த 
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வேண்டிய அவசியம்‌ இல்லை, அவர்களுடைய சாதாரண 
தவைகளைக்‌ கண்டு அவற்றைப்‌ போக்குவதற்கு 
முயற்சி செய்தால்‌ அதுவே போதும்‌. ஆண்டவர்‌, “மற்றவர்‌ 
களுடைய பசி என்னுடைய பரியாகும்‌; மற்றவர்களுடைய 
தாகம்‌ என்னுடைய தாகமாகும்‌; மற்றவர்களுடைய - 
வஸ்திரம்‌ இல்லாத நிலைமை என்னுடைய நிலைமையாகும்‌!” 
என்று கூறுகிறார்‌, அவரை நாம்‌ மூழ்விக்க வேண்டுமானால்‌ ' 
மற்றவர்களுடைய தேவையை நிச்சயமாய்க்‌ கவனிக்கத்‌. 
தான்‌ வேண்டும்‌, } 

அசட்டையான மனப்பான்மைக்குக்‌ காரணம்‌ என்ன $ 
கிறிஸ்துவுக்கும்‌ நமக்கும்‌ உள்ள உறவு சரியாய்‌ இல்லாத 
பொழுது, மற்றவர்களுடைய தேவையை நாம்‌ கவனிக்க 
முடியாது; மற்றவர்களுடைய தேவையைப்‌ பார்க்கக்கூடிய 
அளவுக்கு உணர்வும்‌ கூர்மையும்‌ நம்மிடத்தில்‌ இல்லாமல்‌ 
போய்விடுறெது. இயேசு கிறிஸ்துவை வாழ்க்கையின்‌ நடு 
மையத்தில்‌ வைத்து, தினந்தோறும்‌ அவருக்காக வாழாமறி 
போவோமானால்‌ நம்‌ வாழ்க்கையில்‌ கடின மனப்பான்மை 
ஏற்பட்டுவிடுகிறது. மற்றவர்களுடைய தேவையைப்‌ 
பார்த்தும்‌, பார்க்காதவர்கள்‌ போல நடந்து கொல்வோம்‌, 
அன்றாடகம்‌ பரிசுத்தாவியானவர்‌ மூலமாய்‌ வருகிற கூரீமை 
நம்முடைய வாழ்க்கையிலே அவசியம்‌. ஒரு பள்ளிக்‌ 
கூடத்திலே பக்தமானான ஓர்‌ ஆசிரியர்‌ வெளியிலே நின்று 
கொண்டிருந்தார்‌. அந்த வழியாக அந்தப்‌ பள்ளிக்கூடத்தில்‌ 
படித்துக்‌ கொண்டிருந்த மாணவி ஒருத்தி சென்று கொண்‌ 
டிருந்தாள்‌, திடீர்‌ என்று அவளைப்‌ பார்த்து அவர்‌ அழைதி 
தார்‌. அவன்‌ அருலே வந்தவுடனே, “அம்மா, உன்னு 
டைய மனதிலே ஏதோ ஒரு பாரம்‌ இருக்கிறது. 
உன்னுடைய முகத்தைப்‌ பார்த்தே இதைக்‌ கவனித்து 
விட்டேன்‌. சற்று வா, உள்ளே சென்று அதைக்குறித்து 
பேசலாம்‌, பிரார்த்தனை செய்யலாம்‌?” என்று அந்த 
மாணவியை அழைத்தார்‌ ஆசிரியர்‌. அந்த மாணவிக்கு 
ஆச்சரியமாகப்‌ போய்விட்டது. என்‌ உள்ளத்தில்‌ இருந்த 
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பாரம்‌ இவருக்கு எப்படித்‌ தெரிய வந்தது? இன்று அதிக 
துக்கத்தோடு நான்‌ பள்ளிக்கூடத்திற்கு வந்தேன்‌ என்பது 
இவருக்கு எப்படித்‌ தெரிந்துவிட்டது?!” என்று அவள்‌ 
ஆச்சரியப்பட்டாள்‌. அந்த ஆசிரியர்‌ கடவுளோடு நெருங்‌ன்‌ 
உறவாடி வாழ்க்கை நடத்துகிறவர்‌, ஜெபத்திலே அதிக 
நேரம்‌ தரித்திருக்கிறவர்‌. அன்றைக்குப்‌ பாரத்தோடு அவர்‌ 
நின்று கொண்டிருக்கும்போது அந்தப்‌ பெண்ணின்‌ 
முகத்தைப்‌ பார்த்தார்‌. பார்த்தவுடன்‌ அவள்‌ இருதயத்திலே 
ஏதோ பாரத்தை வைத்திருக்கிறதுபோலக்‌ காணப்பட்டது. 
அவளுடைய தேவையைக்‌ காணக்கூடிய அளவுக்கு அவர்‌ 
கூர்மை உள்ளவராயிருந்தார்‌. மற்றவர்களுடைய தேவை 
யைப்‌ பார்க்கக்கூடிய கூர்மை பரிசுத்தாவியானவரின்‌ 
மூலமாய்த்‌ தான்‌ வரும்‌, அந்தக்‌ கூர்மையில்லாவிட்டால்‌ ப 
யுள்ளவர்களையும்‌, வஸ்திரம்‌ இல்லாதவர்களையும்‌ பாரீத்‌. 
தாலும்‌, எங்கே தேவையுள்ளவர்கள்‌ இருந்தார்கள்‌ என்று. 
கேட்போம்‌. 37ம்‌ வசனத்தில்‌ “ஆண்டவரே, நாங்கள்‌ 
எப்பொழுது உம்மைப்‌ பசியுள்ளவராகக்‌ கண்டு போஜனம்‌. 
கொடுத்தோம்‌? எப்போது உம்மைத்‌ தாகமுள்ளவராகக்‌ 
கண்டு உம்முடைய தாகத்தைத்‌ தீர்த்தோம்‌? எப்போது. 
உம்மை அந்நியராகக்‌ கண்டு சேர்த்துக்கொண்டோம்‌??” 
என்று நீதிமான்கள்‌ கூறுகிறார்கள்‌. மற்றவர்களோ கூர்மை 
யற்றவர்களாக இருந்ததினால்‌ தான்‌ தேவையைக்‌ கவனிக்க. 
முடியவில்லை. கூர்மையுள்ளவர்களாய்‌ மற்றவர்களுடைய 
தேவையைக்‌ கவனிக்கும்போது நிச்சயமாய்‌ அதைத்‌ தீர்ப்‌ 
பதற்கு முயற்சி எடுப்போம்‌. அப்படிப்பட்டவரிகளை 
ஆண்டவர்‌ *:ஆசீர்வதிக்கப்பட்டவர்கள்‌!? என்று அழைக்‌, 
கிறார்‌. தேவைகளைக்‌ கவனியாமல்‌ மற்றவர்களுடைய 
தேவைகளைக்‌ குறித்து அசட்டையாய்‌ இருக்திறவர்களைச்‌ 
“சபிக்கப்பட்டவர்கள்‌? என்று அழைக்கறார்‌, 


விசுவாசம்‌ 


ராஜாவின்‌ நியாயத்தீர்ப்பைக்‌ குறித்து சல சத்தியங்‌ 
களைக்‌ கவனித்திருக்கறோம்‌. கடைூயாகக்‌ கவனிக்கப்‌ 
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போகும்‌ சத்தியம்‌, நம்மை நியாயம்‌ தீர்க்கும்‌ ராஜா- 
இயேசுவைக்குறித்து நாம்‌ என்ன மனப்பான்மையுள்ளவர்‌ 
களாய்‌ இருக்கிறோம்‌, அவரை ஏற்றுக்கொண்டோமா, 
தள்ளிவிட்டோமா என்கிற அடிப்படையிலே அவர்‌ நம்மை: 
நியாயந்தீர்ப்பார்‌, நம்முடைய இரியைகளைக்‌ குறித்தும்‌, 
இர கசியங்களைக்‌ குறித்தும்‌, நோக்கங்களைக்‌ குறித்தும்‌,. 
நம்முடைய தாலந்துகளை நாம்‌ உபயோகித்த முறை,. 
நம்முடைய உடன்‌ மனிதரோடு நமக்குள்ள மனப்பான்மை. 
இவற்றைக்‌ குறித்தும்‌ நியாயம்‌ தர்க்கப்படுவோம்‌, ஆனால்‌: 
நாம்‌ ஏற்றுக்கொள்ளப்படுவதும்‌, தள்‌ ளிவிடப்படுவதும்‌:. 
எதைச்‌ சார்ந்திருக்கிறது? இயேசுவை ஏற்றுக்‌ கொண்‌ 
டோமா, இயேசுவைத்‌ தள்ளிவிட்டோமா என்பதைச்‌: 
சார்ந்திருக்கிறது. இது மத்தேயு எழுதின நற்செய்தி 
நூலிலே தெளிவாகப்‌ போதிக்கப்படும்‌ ஒரு உண்மையாகும்‌. 

யோவான்‌ 3: 18ல்‌ “அவரை விசுவாசிக்கிறவன்‌ ஆக்கினைக்‌. 
குள்ளாகத்‌ தீர்க்கப்படான்‌; விசுவாசியாதவனோ, தேவ: 
னுடைய ஒரே பேறான குமாரனுடைய நாமத்தில்‌ விசுவாச: 
முள்ளவனாய்‌ இரா தபடியினால்‌, அவன்‌ ஆக்கினைத்‌ தீர்ப்புக்கு. 
உட்பட்டாயிற்று?? என்று பார்க்கிறோம்‌. மேலும்‌ யோவான்‌ 
3:36ல்‌ “குமாரனிடத்தில்‌ விசுவாசமாயிருக்கிறவன்‌ நித்திய 
ஜீவனை உடையவனாய்‌ இருக்கிறான்‌. குமாரனை விசுவாசியாத 
வனோ ஜீவனைக்‌ காண்பதில்லை, தேவனுடைய கோபம்‌. 
அவன்மேல்‌ நிலைநிற்கும்‌'? என்று வாூக்கிறோம்‌. ஒருவன்‌ 
நீதியுள்ளவனாு, அநீதியுள்ளவனாு, பாவமுள்ளவனா, பாவ: 
மில்லாதவனா என்பது அல்ல பிரச்சனை, அவன்‌ இயேசு- 
வினிடத்தில்‌ விசுவாசமுன்ளவனாய்‌ இருந்தானா, இயேச- 
வினிடத்தில்‌ விசுவாசமில்லாதவனாய்‌ இருந்தானா என்பது: 
தான்‌ முக்கியமான காரியம்‌ என்று நாம்‌ இந்த வசனங்களில்‌: 
இருந்து அறிந்துகொன்கிறோம்‌ 

பாவியான மனிதன்‌ தன்‌ பாவத்தின்‌ அடிப்படையிலே: 
தான்‌ நியாயம்‌ தீர்க்கப்படுவான்‌ என்று நாம்‌ நினைக்கிறோம்‌. 
அப்படி அல்ல, இயேசு ஒிறிஸ்துவின்‌ மூலமாய்‌ வரக்கூடிய 


140 


பாவமன்னிப்பை அவன்‌ ஏற்றுக்கொண்டானா, ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளவில்லையா என்கிற அடிப்படையில தான்‌ அவன்‌ 
நியாயம்‌ தர்க்கப்படுவான்‌. ஒரு மனிதன்‌ தற்செயலாக 
விஷத்தை எடுத்துச்‌ குடித்துவிட்டான்‌ விஷ முறிவு மருந்து 
அவனுக்குக்‌ கொண்டு வந்து கொடுக்கப்பட்டது. “இந்த 
மருந்தைச்‌ சாப்பிட்டாயானால்‌, நீ அருந்திய விஷத்தை 
இது முறித்துவிடும்‌, நீ தப்பிக்கொள்ளலாம்‌ என்று 
கூறுகிறார்கள்‌. அவனோ அந்த விஷமுறிவு மருந்தை 
வெளியிலே கொட்‌ டிவிடுகிறான்‌, சில மணி நேரத்தில்‌ அவன்‌ 
சாகிறான்‌. அவன்‌ செத்ததற்கு காரணம்‌ என்ன? விஷம்‌ 
கடித்ததினாலா? அவன்‌ விஷம்‌ குடித்திருந்தும்‌ விஷமுறிவு 
மருந்தைக்‌ குடித்திருப்பானானால்‌ நிச்சயமாய்ப்‌ பிழைத்‌ 
திருப்பான்‌. ஆகவே, அவன்‌ செத்ததற்கு உண்மையான 
காரணம்‌ விஷமுறிவு மருந்தை அவன்‌ ஒதுக்கிவிட்டதுதான்‌. 
இவ்விதமாகவே, இந்த உகைத்திலே பாவியாகப்‌ பிறந்த 
மனிதன்‌, பாவத்தின்‌ நிமித்தம்‌ நியாயத்‌ தீர்ப்பு அடைய 
வேண்டும்‌, தண்டிக்கப்படவேண்டும்‌. ஆனால்‌, இயேசுவின்‌ 
மூலமாய்‌ வரக்கூடிய பாவமன்னிப்பை அவன்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளுவானானால்‌, தப்பிக்கொள்ளலாம்‌. அந்த பாவ 
மன்னிப்பை உதாசீனம்‌ செய்வானானால்‌ அவன்‌ தப்பிக்‌ 
கொள்ளவே முடியாது, அவன்‌ அழிவதற்கும்‌ ஆக்கினைத்‌ 
தீர்ப்புக்குன்ளாவதற்கும்‌ காரணம்‌ இயேசுவின்‌ நிமித்தம்‌ 
வரக்கூடிய பாவமன்னிப்பைத்‌ தள்ளிவிடுவதுதான்‌. (ஆகவே 
இயேசுவைக்‌ குறித்து அவன்‌ கொண்டுள்ள மனப்பான்மை 
முக்கியமான து. 


மத்தேயு 22; 8 . 13ல்‌ உள்ள உவமையிலே ஆண்டவர்‌ 
இதைத்‌ தெளிவாய்‌ விளக்கச்‌ சொல்கிறார்‌. பரலோக 
சாஜ்யம்‌ தன்‌ குமாரனுக்குக்‌ கல்யாணம்‌ செய்த ஒரு 
ராஜாவுக்கு ஒப்பாயிருக்கிறது. அழைக்கப்பட்டவர்களைக்‌ 
கல்யாணத்திற்கு வரச்சொல்லும்படி அவன்‌ தன்‌ ஊழியக்‌ 
காரரை அனுப்புகிறான்‌. அவர்கள்‌ போய்‌ அழைக்கப்பட்ட 
வர்களை வரும்படி வருந்தி அழைக்கிருர்கள்‌. நீங்கள்‌ 
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எருதுகளும்‌, கொழுத்த ஜெந்துக்களும்‌ அடிக்கப்பட்டது. ப 





எல்லாம்‌ ஆயத்‌ தமாயிருக்கிறது, கல்யாணத்திற்கு... டல்‌ 


வாரு ங்கள்‌ என்று அழைச்கப்பட்டவர்களுக்குசி 
சொல்லுங்கள்‌? என்று அந்த எஜமான்‌ வேலைக்காரரை- 
அனுப்புகிறான்‌; அதற்கு ஒருவன்‌ “என்‌ வயலுக்கு நான்‌ 
போகிறேன்‌, ஆகையினாலே என்னால்‌ வரமுடியாது!” என்று. 
கூறுகிறான்‌, இன்னும்‌ ஒருவன்‌ ஈஎன்‌ வியாபாரத்திற்கு. 
நான்‌ போகவேண்டியிருக்கிறது, ஆகையினால்‌ நான்‌ வற 
முடியாது” என்று சொல்லுகிறான்‌. மற்றவர்களோ அந்த. 
ஊழியக்காரரைப்‌ பிடித்து, அவமானப்படுத்திக்‌ கொலை 
செய்கிறார்கள்‌. அவனவன்‌ தன்‌ தன்‌ சொந்த வழியிலே. 
சென்‌ றதினால்‌ அந்த மனிதர்‌ ராஜாவின்‌ அழைப்பை ஏற்றுக்‌. 
கொள்ளவில்லை. . 


இயேசு கிறிஸ்துவைக்‌ குறித்து எந்த மனப்பான்மை- 
உள்ளவனாய்‌ ஒரு மனிதன்‌ இருக்கிறான்‌, அவரைக்‌ குறித்து 
அசட்டையுள்ளவனாய்‌ இருக்கிறானா, அல்லது அவரை 
வெறுத்துப்‌ பகைக்கக்கூடிய மனநிலை அவனுக்கு இருக்‌ 
கிறதா என்பது முக்கியம்‌, இயேசு கிறிஸ்துவை யாராவது: 
வெறுத்துப்‌ பகைக்கக்கூடுமா என்று நாம்‌ கேட்கலாம்‌. பாவ 
முள்ள இருதயமுள்ளவன்‌ பாவத்தைக்‌ குறித்துக்‌ சண்டிக்‌. 
கப்படுவதினாலே, வெளிச்சத்தை வெறுக்கிறான்‌. இவ்வித. 
மாக இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ மேல்‌ வெறுப்புள்ளவர்களும்‌ 
கோபமுள்ளவர்களும்‌ இந்த நாட்களிலும்‌ உண்டு. 
ஏனென்றால்‌ இயேசு கிறிஸ்து, அவர்கள்‌ வாழ்க்கையின்‌ இரக. 
சியங்களை அம்பலப்படுத்துகிறார்‌, வாழ்க்கையில்‌ உள்ள 
இருளை வெளிச்சத்தைக்‌ கொண்டு எடுத்துக்காட்டுகிறார்‌. 


இன்னும்‌ ஒரு மனிதனைக்‌ கவனிப்போம்‌, அவன்‌ 
கல்யாணவீட்டிற்குன்ளே நுழைற்துவிட்டான்‌. ஆனால்‌: 
கல்யாண வஸ்திரம்‌ தரிக்காமல்‌, சரியான ஆயத்தம்‌ இல்‌ 
லாமல்‌ அநிகு உட்கார்ந்திருக்கறான்‌. அவனைப்‌ பார்த்து. 
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“நீ கல்யாண வஸ்திரம்‌ இல்லாதவனாய்‌ எப்படி இங்கே 
வந்தாய்‌? என்று கேட்கிறார்கள்‌. அவனால்‌ பதில்‌ கூற 
மூடியவில்லை. ராஜா அப்பொழுது பணிவிடைக்காரரை 
நோக்கி, “இவனைக்‌ கையும்‌ காறும்‌ கட்‌ டிக்கொண்டுபோம்‌, 
அழுகையும்‌ பற்கடிப்பும்‌ உண்டாயிருக்கிற புறம்பான 
இருளிலே போடுங்கள்‌?” என்று கூறுகிறான்‌- அந்த மனித 
னுடைய தவறு என்ன? அவன்‌ ராஜாவை அசட்டைச்‌ செய்‌ 
கிறான்‌. ராஜாவிற்குச்‌ செலுத்தவேண்டிய கனத்தைச்‌ 
செலுத்தவில்லை, வேண்டிய ஆயத்தத்தோடுகூட வரவில்லை 
இப்படிப்பட்ட மனப்பான்மை நிச்சயமாய்த்‌ தண்டிக்கப்‌ 
படும்‌, நம்‌ ஆண்டவர்‌ பரிசுத்தமுள்ள தேவன்‌, நாம்‌ 
மனந்திரும்பி அவருடைய இரட்சிப்பை ஏற்றுக்கொள்‌ 
ளாமல்‌, எப்படியாவது அவர்‌ நம்மை ஏற்றுக்கொள்ளு வாரி 
என்று தவறான நம்பிக்கையுள்ளவர்களாய்‌ அவருடைய 
ராஜ்யத்தில்‌ நுழையத்‌ துணிவோமானால்‌ இந்த முடிவுதான்‌ 
நமக்கும்‌ வரக்கூடும்‌. 


மறைதிரு தியோடர்‌ வில்லியம்ஸ்‌ 
அவர்கள்‌ . ஒரு பிரபல வானொலி 
பிரசங்கியார்‌, எளிய நடையிலே, 
எவரும்‌ ௬ புரிந்துகொள்ளக்கூடிய 


வகையிலே தெளிவாகப்‌ பேசும்‌. 


ஆம்றல்‌ படைத்தவர்‌. “சத்திய 
வசனம்‌?” என்னும்‌ வானொலி நிகழ்ச்சி 
யில்‌, மத்தேயு எழுதின சுவிசேஷத்‌ 
திலிருந்து இவர்‌ தொகுத்தளித்த சில 
ஆழமான சத்தியங்கள்‌ அநேகருக்கு 
மிகுந்த ஆசீர்வாதமாக இருந்தன, 
அதனை புத்தக வடிவில்‌ தந்துள்‌ 
ளோம்‌. அனைவருமே வாதத்துப்‌ 
பயன்பெற வேண்டிய, அருமையான 
பொக்கிஷம்‌! இவர்‌ இந்திய 


அருட்பணி இயக்கத்தின்‌ பொதுச்‌ 


செயலாளராவர்‌. 





